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DE SACRAMENTALITEIT VAN HET CHRISTELIJK DOOPSEL 
IN HET NIEUW TESTAMENT 


Bouwend op de gegevens van het Nieuw Testament, stelden wij in een 
voorgaand artikel (1), de verschillende betekenissen van het christelijk 
doopsel in het licht. Het doopsel is echter niet louter een teken van heilige 
realiteiten. Bij aanwezigheid van de vereiste gesteltenissen in bedienaar en 
in dopeling, is het ook een werkdadig teken, een signum efficax salutis (2). 

In het sacramentalisme van het christelijk doopsel even door te drin- 
gen, is de opgave van deze bijdrage. Dit punt is niet zonder belang. De 
theologische uitwerking van de katholieke sacramentaliteit is immers — 
naar ons inzien — niet altijd van eenzijdigheid vrij te pleiten. Tegen de 
louter symbolische verklaring van protestantse zijde uit, beklemtoonde ze 
steeds de werkdadigheid ex opere operato van de sacramentele ritus. Er is 
een noodzakelijke en uit zichzelf onfeilbare betrekking tussen het teken van 
het doopsel en zijn uitwerking. Dit mag ongetwijfeld als katholieke waar- 
heid gelden, maar het overdreven accent op dit gegeven, liet andere aspecten 
van de waarheid in het duister. Naast de verwaarlozing van het geloofs- 
element in de uitbouw van de sacramenten, zouden wij hier willen noe- 
men het stilzwijgend voorbijgaan van Gods werking en van Christus’ 
middelaarschap, vooral in de bijzondere sacramentenleer. Deze primordiële 
gegevens worden zonder twijfel ondersteld ; ze zijn zeker voorhanden in 
de traditionele voorstelling van God en Christus als causa principalis van 
de instrumentele ritus. Ze worden echter, als grondelementen van de effica- 
citeit en van de sacramentele beleving, zelden naar voor gebracht. Waar 
dan de werking van God en van de levende Christus in de sacramentele 
ritus niet erkend wordt, is het gevaar niet denkbeeldig, althans in de 
praxis van het leven, de sacramenten als mechanische en automatische 
verlossingsmiddelen te gebruiken. Dit raakt aan magie. Bovendien worden 


(1) Collationes Gandavenses, 1952, blz, 297-313. 

(2) De Kerk verklaarde dit als punt van haar geloofschat in het IV® concilie van 
Lateranen (Denz. 430), in het concilie van Florentië (Denz. 696), en in het concilie 
van Trente (Denz. 844). 
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sacramenten ook als « dingen », en de genade quantitatief als een « zaak » 
beschouwd, terwijl toch de levende persoon van Christus in de ritus werk- 
zaam is, en in de gedoopte een persoonlijke band met Gods leven uitwerkt. 
Deze beschouwingen brachten ons ertoe, de juiste opvatting van het sacra- 
mentalisme van het doopsel, aan de hand van de Nieuw Testamentische 
gegevens, uit te bouwen. We behandelen achtereenvolgens, de onfeilbare 
efficaciteit van de doopselritus, vervolgens de grondslagen van deze werk- 
dadigheid, om ten laatste hieruit enkele conclusies over de objectieve struc- 
tuur van het doopsel af te leiden. 


Doopsel : werkdadig teken van heil. 


Volgens de klassieke protestantse exegese en theologie is het doopsel 
louter symbolisch, i.a.w. het doopsel kan alleen de rechtvaardiging voor- 
stellen of kenbaar maken ; het geeft ze echter in gener mate (3). De recht- 
vaardiging ontstaat alleen door Christus’ dood. Uitsluitend het geloof nu 
kan ons met die dood en verrijzenis verenigen, en ons langs die weg het 
heil bezorgen. Het doopsel is hiervan slechts een symbool. Elk sacramen- 
talisme in eigenlijke zin, waarvan het teken uitwerkt wat het betekent, 
schijnt derhalve onverzoenbaar met het Lutherse dogma van de rechtvaar- 
diging door het geloof alleen. 

Bezwaarlijk kan deze opvatting met de doopselgegevens van het N.T., 
afgezien nog van hun ontwikkeling doorheen de traditie, verzoend worden. 
Wel wordt er een grote rol in onze rechtvaardiging aan het geloof toege- 
schreven. Dit belet echter niet dat verscheidene aanduidingen een eigen 
instrumentaliteit voor het doopsel opeisen, en een realistische uitwerking 
zonder meer veronderstellen. Wij willen dit verduidelijken in wat volgt. 

Vooreerst blijkt in de teksten een onmiddellijk verband te bestaan 
tussen het doopsel en het bepaald resultaat van heil. Om binnen te treden 
in het rijk Gods is de wedergeboorte uit water en Geest absoluut nood- 
zakelijk (Jo. 3, 5). Door de gelijkstelling bovendien van de geboorte uit 
den hoge (Jo. 3, 3) en de geboorte uit water en Geest (Jo. 3, 5), kan de 
rechtstreekse kausale uitwerking van het doopsel als heilsmiddel moeilijk 
geloochend worden. Deze positieve uitwerking is eveneens bevat in de 
pinksterrede van Petrus : tot het bekomen van het eschatologisch heil waar- 
naar de gemeenschap streeft (Hand. 2, 21 ; 40, 47), stelt hij als eis het 


(3) P. HENRY, Het sacramentalisme van het doopsel in Bijdragen, 1950, blz. 26 ; 
CH. DE BEUS, De oud-christelijke doop en zijn voorgeschiedenis. Kritisch overzicht 
van veertig jaren onderzoek met betrekking tot de doop in het Nieuwe Testament 
(2 delen), Haarlem, 1945 en 1948. 
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ontvangen van het doopsel in remissionem peccatorum (Hand. 2, 38). 
Paulus drukt deze rechtstreekse efficaciteit evengoed uit in zijn brief aan 
Tit. 3, 5: « Wij zijn verlost niet op grond van gerechte werken die wij 
deden, maar op grond van Gods barmhartigheid door (per) het bad der 
wedergeboorte en der vernieuwing van de H. Geest », alsook in de Romei- 
nerbrief, 6, 4 : « Wij zijn met Hem door (per) het doopsel begraven, zodat 
wij dood zijn aan de zonde » ; hetzelfde ligt voor de hand in I Cor. 12, 13 ; 
Gal. 3, 27, Eph. 5, 26. De passieve vormen van de aangewende werkwoor- 
den : « verlost zijn door het doopsel (Tit. 3, 5), medebegraven zijn met 
Christus door het doopsel (Rom. 6, 4), met Christus ineengegroeid zijn in 
éénzelfde dood (Rom. 6, 6) » enz. onderlijnen dat de aangeduide resul- 
taten precies door het doopsel verwezenlijkt worden. Kan het doopsel ook 
oorzaak van die reële uitwerking genoemd worden ? De verschillende voor- 
zetsels « in, per, ex » schijnen te pleiten voor dit kausaal verband. Niette- 
min mag dit argument ten voordele van de strikte oorzakelijkheid niet op 
de spits gedreven worden. Andere teksten, die duidelijk onze verlossing toe- 
schrijven aan het geloof, gebruiken dezelfde kausale voorzetsels (4). Dit 
raakt het probleem nopens de rol van het geloof in de bewerking van het 
heil. Het geloof is natuurlijk bij de doopselwerking niet uitgesloten (Mc. 16, 
16, Gal. 3, 26-27). Het bedoelt echter eerder de totale houding van de 
christen, zijn subjectief antwoord, waardoor hij de heilswerking van het 
doopsel aanvaardt (5). 

Dat het doopsel een rechtstreekse uitwerking heeft in de orde van het 
« zijn », is vervolgens duidelijk uit verschillende benamingen van het doop- 
sel naar een of ander specifiek resultaat dat het bewerkt. Door het doopsel 
kortweg te betitelen als ablutio peccatorum of mundatio, schrijft men er de 
effectieve zondenvergiffenis aan toe. Dit is duidelijk in Hand. 22, 16 ; Eph. 
9, 26 en vooral in I Cor. 6, 11, waar de christenen, eerst zondaren van de 
ergste soort, nu als « reingewassen » (onderverstaan door het doopsel) het 
rijk Gods zullen binnentreden. Dezelfde conclusie dringt zich op in de 
benaming van het doopsel als lavacrum regenerationis et renovationis 
Spiritus Sancti (Tit. 3, 5). Men kan het immers moeilijk zo noemen, als 
het inderdaad geen wedergeboorte of geen vernieuwing van leven in de 
heilige Geest is. 


(4) Rom. 1, 17 ; 3, 25 ; 3, 28; 9, 30 ; Gal. 2, 16 ; Phil. 3, 9 „Cfr P. van IMSCHOOT, 
art. Geloof in Bijbels Woordenboek, kol. 493. 

(5) M. FRAEYMAN, De grondslagen van de innerlijke verhoudingen tussen geloof en 
doopsel in Coll. Gand., 1947, blz. 166-180 ; Cfr verder F. TOBAC, Le problème de 
la justification dans S. Paul, Leuven, 1908, blz. 225-261 ; F. PRAT, La théologie 
de Saint Paul, t. 11, Parijs, 1937, blz. 312-315. W. HEITMULLER, Taufe und 
Abendmahl bei Paulus, Göttingen, 1903, blz. 9. 
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De positieve rechtstreekse efficaciteit van het doopsel komt echter het 
meest naarvoor, in de omschrijving van het doopsel als gemeenschap met 
Christus in zijn verschillende vormen (6). Het staat voor Paulus onom- 
stootbaar vast, dat het doopsel ons met Christus verenigt. Herhaalde malen 
fundeert bij de eenheid onder de christenen op dit unieke feit : U zijt alle- 
maal gedoopt tot de ene persoonlijke Christus of tot zijn lichaam (Ì Cor. 
1, 13 ; 12, 13 ; Gal. 3, 27). Dat veronderstelt wel degelijk een sacramen- 
teel realisme. Immers om de Corinthiërs, die de christelijke gemeenschap 
in secten verdelen, van hun onlogische handelwijze bewust te maken, 
redeneert de Apostel als volgt: « Gij zijt allen tot de gemeenschap met 
Christus’ persoon gedoopt, en diensvolgens behoort ge alleen aan Hem 
toe ». Dat bewijst dat de christenen, spijts twist en liefdeloosheid, toch aan 
Christus gebonden blijven, eenvoudig omdat ze gedoopt zijn. Het doopsel 
is dus niet louter symbool, maar brengt een reële blijvende uitwerking tot 
stand. Bovendien is het moeilijk om aan te nemen, dat Paulus het geloof 
alleen als de vereniging met Christus zou beschouwen. Uitdrukkelijk leert 
hij dat wij «door het doopsel in het éne lichaam van Christus ingelijfd 
zijn» (I Cor. 12, 13), zodat de gedoopten de ledematen zijn van die éne 
Christus (I Cor. 12, 26). De beschouwingen over het mystiek lichaam zijn 
bij Paulus niet in eerste instantie met het geloof verbonden. Wel erkent 
Paulus, dat het doopsel ingeschakeld is in de orde van het geloof (Gal. 3, 
26). Deze orde van het geloof echter, die tegenover de oude joodse heils- 
economie staat, laat de eigen efficaciteit van het doopsel bestaan : « Kinderen. 
van God zijt gij allen door het geloof in Christus Jezus ; allen immers die 
gedoopt zijn tot Christus, hebben zich met Christus omkleed » (Gal. 3, 
26-27). De eigen efficaciteit van het doopsel ligt dan allereerst in een 
nieuwe reële band der gedoopten met Christus, en eist de verdere eenheid 
van de eenmaal in Christus gevestigde gemeenschap. 

Op gelijkaardige wijze kan het doopsel, als reëel heilsgebeuren met 
Christus’ dood en verrijzenis, de morele verplichtingen van de christenen 
funderen. In Rom. 6, 2 wil Paulus bewijzen dat de christenen voortaan niet 
meer mogen zondigen. Als reden geldt hun gemeenschap met Christus’ dood, 
dien zij zich bij hun doopsel op geheimzinnige, maar reële wijze hebben 
eigen gemaakt (Rom. 6, 3-4). Gezien de dood van Christus een definitief 
afrekenen was met de zonde, om definitief op te gaan in God, zullen de 
christenen voortaan, krachtens hun staat van gemeenschap met Christus, 
afkerig van de zonde blijven en aanhankelijk zijn aan het hogere leven in 
God (Rom. 6, 11). Moraal is hier gebaseerd op het « zijn » dat de christen 


(6) Cfr Coll, Gand, 1952, blz. 297-313. 
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in het doopsel verwierf. Dit toont overduidelijk de efficaciteit van het doop- 
sel in de orde van het « zijn ». Het doopsel is niet louter een symbool van 
heil door het geloof bekomen, maar het bewerkt zelf het heil : gratiam 
significat et confert. 


In afhankelijkheid van Gods werking en Christus middelaarschap. 


Bij deze realistische uitwerking van het doopsel stelt men spontaan de 
vraag : bekomt de toediening van het doopsel dit resultaat uit kracht van 
de ritus zelf, of is er een diepere oorzaak werkzaam ? Het antwoord op 
deze vraag zal beslissen over het feit, of de christelijke doopopvatting langs 
deze zijde de magie zal benaderen, ja dan neen ! 

Sommige liberale of onafhankelijke critici, die zich loswerkten uit de 
greep van de Lutherse theologie, erkennen wel degelijk een reële uitwerking 
met het doopsel verbonden. Volgens hen is het echter de uitwerking van een 
magische ritus : d.w.z. door de kracht van een noodzakelijk en automatisch 
verband tussen de symbolische handelingen en het verhoopte gevolg. « Het 
gelijkaardige zou het gelijkaardige bewerken ». Een materiële wassing zou 
dus ook een geestelijke zuivering tot stand brengen. Zo ziet Reitzenstein in 
de doopselritus niets anders dan een variante op de magische opvattingen 
van de naturalistische en mysteriegodsdiensten. Lietzmann gaat niet zover. 
Hij aanvaardt de invloed der Griekse godsdiensten op de leer van Paulus, 
doch beweert dat Paulus de primitieve geloofspunten in christelijke zin heeft 
aangewend. De magische handeling zou aldus een specifiek christelijk karak- 
ter gekregen hebben (7). 

De katholieke sacramentsopvatting is essentieel van deze zienswijze 
onderscheiden. Zij aanvaardt wel — zoals bij de magie — een noodzakelijke 
en uit zichzelf onfeilbare betrekking tussen het teken van het doopsel en zijn 
reële uitwerking. Doch — en hier ligt het verschil — deze band is gelegd 
door een goddelijke wil en door een uitoefening van Christus’ middelaar- 
schap, die aan het stellen van het teken een eigen bovennatuurlijk gevolg 
laten beantwoorden. Op grond van het N.T. zullen wij deze stelling aan- 
tonen ! 8 

Hoe krachtig ook de reële werkdadigheid van het doopsel wordt beklem- 
toond, toch ontgaat het de N.T.-schrijvers niet, dat alle heilswerking, 
en dus ook die van het doopsel, in laatste instantie van God en van Christus 
als‘ werkende oorzaak uitgaat. De algemene lijn der N.T.-theologie kan vol- 
gens Paulus’ woord aldus geschetst worden : « Voor ons is er slechts één 


(7) P. HENRY, Aang. art, blz. 25. 
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God, de Vader, uit wien alle dingen zijn, en wij voor Hem ; en één Heer : 
Jezus Christus, door wien alle dingen zijn, en wij door Hem ». Alles, het heil 
incluis, vindt zijn oorsprong in God de Vader, die het concreet uitwerkt 
door het middelaarschap van de Heer Jezus Christus. 


Gods Werking : 


De toediening van het doopsel is geen loutere menselijke manipulatie, 
geen geheimdoenerij, waardoor men zich iets, dat moeilijk te verkrijgen is, 
wil toeëigenen. De door het doopsel bemiddelde heilsgoederen worden door 
God geschonken. Inderdaad vinden we duidelijke sporen van deze diepere 
werking Gods in de gegevens van het Nieuw Testament. 

Bepaald reeds is de macht om het doopsel toe te dienen, het gevolg 
van de machtsoverdracht van God aan Christus, en van Christus aan zijn 
Apostelen. « Mij is alle macht gegeven in de hemel, en op aarde. Gaat dus 
heen, en maakt alle volken tot leerlingen, door hen te dopen tot de naam 
des Vaders en des Zoons en des Heiligen Geestes, en door hun alles te leren 
onderhouden wat ik U bevolen heb» (Mt. 28, 19-20). Christus als gevol- 
machtigde van de Vader deelt zijn macht mede aan de Apostelen (Gaat dus 
heen). Als deze zullen dopen, of door de uitstorting van water de mensen 
zullen consacreren tot de levenssfeer van Vader, Zoon en H. Geest, zal dit 
geschieden uit kracht en op gezag van God zelf. Hun handelingen zullen 
niet louter ritueel zijn, maar in Gods naam gesteld worden (actiones vica- 
rige). Om die reden zullen zij ook werkdadigheid bezitten. Geen wonder 
derhalve dat op verschillende plaatsen waar over het doopsel spraak is, God 
als onderwerp van de doopselwerking ondersteld wordt. 

Dit wordt gramaticaal uitgedrukt in de passieve wendingen der werk- 
woorden, door dewelke het heilsgebeuren bij het doopsel beschreven wordt 
(1 Cor. 1, 13 ; 12, 13 ; Rom. 6, 3 ; Gal. 3, 27; Jo. 3, 5). Anders wordt 
de actieve vorm baptizein, voor hetgeen de christen in het doopsel ervaart, 
niet aangewend. Slechts van zijn eigen doopactiviteit spreekt Paulus in de 
actieve vorm (Ì Cor. 1, 16, 17). Zelfs waar hij het Griekse medium gebruikt 
(1 Cor. 6, 11), is dit slechts een schijnbare uitzondering, daar de uitdruk- 
king abluti estis (in het Grieks : mediale vorm), staande naast twee passieve 
vormen, toch kausatieve zin heeft (gij liet U afwassen). God is de enige 
redder en levenmaker (Col. 2, 12 ; Eph. 2, 5). 

Duidelijk schetst de Titusbrief onze genadenrijke redding bij het 
doopsel als een werk van Gods barmhartigheid : « Toen echter de goeder- 
tierenheid en menslievendheid van God, onze Zaligmaker verscheen, heeft 
Hij ons, niet uit kracht der werken die wij in gerechtigheid zelf hadden 
gedaan, maar overeenkomstig zijn eigen barmhartigheid, gered door het bad 
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van wedergeboorte en van vernieuwing door den Heiligen Geest, dien Hij 
(God) over ons rijkelijk heeft uitgestort door Christus onze Zaligmaker » (Tit. 
3, 5-6). Daarmee is het christelijk heilsmiddel hoog boven alle tovermiddelen 
en magische praktijken verheven. Het behoort tot een godsdienst, die op 
heel de lijn Gods initiatief verdedigt. Het is onafscheidbaar van Gods heils- 
wil ; ook hier werkt zijn blijvende barmhartigheid voor de mens zich uit. 

Ten laatste wordt het doopsel, als medesterven en medeverrijzen met 
__ Christus (Rom. 6, 3-11 ; Col. 2, 12), eveneens in het licht van God, als 
bewerker van dit heilsgebeuren, voorgesteld. Dit komt niet alleen tot uiting 
door de passieve wendingen der gebruikte werkwoorden (consepulti — com- 
plantati, — simul crucifixus est : Rom. 6, 4, 5, 6), die onderstellen dat de 
mens dit heilsgebeuren aan zich voltrekken laat. Er is meer : God is aan 
het werk in het volledige Christusgebeuren : de macht en de heerlijkheid 
van de Vader wordt eerst zichtbaar in de verrijzenis van Christus zelf 
(Eph. 1, 19 ; Rom. 6, 4), en zet zich vervolgens door in het sacramentele 
heilsgebeuren aan de mens : « Opdat, zoals Christus uit de doden is opgewekt 
door de glorie des Vaders, wij eveneens (door de glorie des Vaders) een 
nieuw leven zouden leiden > (Rom. 6, 4). Dusdanig komt het historisch 
Christusgebeuren en het doopsel, onder opzicht van Gods werking, in 
dezelfde lijn te liggen. Om die reden is de toevoeging in Col. 2, 12 van het 
tweede deel van het vers : « in Hem zijt gij ook verrezen door het geloof in 
de almacht van God die Hem uit de doden heeft opgewekt », niet zonder 
betekenis. De assimilatie van de christen met Christus gaat op God zelf 
terug (Eph. 2, 4, 5, 7, 8). Dit ganse genaderijke en wonderbare gebeuren is 
slechts als werk van God aan de mensen te begrijpen, en daarom alleen 
voor het geloof vatbaar. 


Christus’ middelaarschap in zijn heilsdood. 


Is deze theocentrische visie, waarin de werking van God bij het sacra- 
mentele heilsgebeuren beklemtoond wordt, reeds funderend voor de heils- 
werking van het doopsel, dan geldt dit nog in sterkere mate voor Christus’ 
middelaarschap. Immers voor het eerste christendom staat het buiten kijf, 
dat slechts door Jezus Christus de redding van de ganse mensheid tot 
stand kwam; de weg tot het heil is slechts door Hem heen mogelijk 
(Hand. 4, 12 ; Rom. 3, 23-25): Naast de hoofdstelling dat er maar één 
God is, nl. de Vader van wie alles uitgaat en voor wie wij geschapen zijn, 
is er een tweede stelling dat er maar één Heer is, nl. Jezus Christus, door 
wie alles is en door wie wij ook zijn (1 Cor. 8, 6). Deze grondovertuiging 
van de primitieve Kerk werkte zich o.m. uit in de nauwe innerlijke betrek- 
king van het doopsel met Christus. Daarom wordt het genoemd het doopsel 
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in (en — epi) de naam van Christus (Hand. 2, 38 ; 10, 48), tot (eis) de 
naam of de persoon van Christus (Hand. 8, 16; 19, 5: 1 Cort AES 
Gal. 3, 27a ; Rom. 6, 3a). Deze uitdrukkingen duiden, naast de consecratie 
van de mens tot Christus, eveneens de richting aan, waarin het wezen van 
het christelijk doopsel moet gezocht worden. Het is een heilsmiddel, dat 
slechts van Christus uit kan begrepen worden. 

Christus’ heilswerk zelf is de onmiddellijke grondslag van de efficaciteit 
van het doopsel. In Eph. 5, 26 is Christus in zijn heilsdaad, zelf actief onder- 
werp van de doopselwerking : « Hij (Christus) heeft zich voor de Kerk 
overgeleverd (in zijn dood), om haar te heiligen door ze te reïnigen met 
het bad van het water krachtens het woord. ». Dit is eveneens ondersteld 
in 1 Cor. 1, 15 vgl. 23 : «Is Paulus soms voor U gekruisigd ? of zijt gij 
tot Paulus’ naam gedoopt ? » Positief uitgedrukt, verklaart Paulus aan de 
scheurmakers in de Kerk van Corinthe : Gij zijt niet tot Paulus gedoopt, 
omdat Paulus niet voor U werd gekruisigd ; alleen Christus behoort gij toe 
door het doopsel, omdat alleen Christus voor U gestorven is. Deze grondidee 
komt echter het best tot haar recht in Rom. 6. 3, het doopsel is er een 
medevoltrekken van hetgeen Christus zelf wedervoer. Hier bekomt het his- 
torisch verleden Christusgebeuren een onmiddellijke betekenis voor de 
actuele heilsverwerving : het doopsel is een aanleunen bij de historische 
heilsdaden van Christus’ dood en verrijzenis (Rom. 6. 3}. Wij sterven met 
Hem ; hij moet dus zelf eerst sterven, vóór wij in het doopsel met Hem 
aan de zonde kunnen medesterven (Rom. 6, 4) ; wij zijn inééngegroeid met 
Hem in éénzelfde dood en zullen ook in éénzelfde verrijzenis delen, dit 
wetend dat onze oude mens samen met Hem gekruisigd werd. (Rom. 6. 5}. 
Paulus erkent dus maar als bron van heil het kruis Christi. Het doopsel als 
heilsmiddel behoort niet tot de tijdeloze ruimte, beheerst door numineuze 
krachten. Er bestaat geen wonderwerkzaamheid van heilige tekenen en riten, 
geïsoleerd van het grote heilsgebeuren op Golgotha. B 

Hierbij rijst de vraag : hoe kunnen de historische heilsdaden van 
Christus’ dood en verrijzenis — zelfs na tweeduizend jaar — de heilswer- 4 
king van het doopsel funderen ? Het antwoord op deze vraag moeten wij 
zoeken in Paulus’ opvattingen over Christus’ dood en verrijzenis. A 

1° Als fundamenteel antwoord geldt de opvatting over de universele 
heilswaarde van deze historische gebeurtenissen. jp 
Paulus beschouwt Christus’ dood «heilsgeschichtlich» (8). In de vol _— 
heid der tijden (Gal. 4, 4) heeft God zijn Zoon gezonden. Hij is het keer- 


(8) R. SCHNACKENBURG, Das Heilsgeschehen bei der Tauje nach dem Apostel E 


Paulus. Eine Studie zur paulinische Theologie. München, 1950, blz 106 em vie — 
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punt van onheil naar heil. In dit perspectief zijn slechts weinig figuren van 
belang : Mozes, de bemiddelaar van de Wet (Gal. 3, 19), en Abraham, aan 
wie de messianische belofte werd gedaan (Rom. 4, 13-25 ; Gal. 3, 8-18). 
Christus staat tegenover dezen, als het einde van de Wet (Rom. 10, 4; 
Gal. 3, 24) en als erfgenaam van de Belofte (Gal. 3, 16). In de volheid der 
heilsgeschiedenis treedt Christus echter pas als antitype van Adam. Zoals 
Adam het hoofd van de aardse mensheid was, zo is Christus het hoofd van 
de nieuwe mensheid, die naar het beeld van God opnieuw hersteld wordt 
(IL Cor. 15, 21 ; 15, 45-49). Zoals door de eerste Adam zonde en dood in 
de wereld kwam, wordt Christus, de tweede Adam, brenger van genade en 
leven, echter in onvergelijkelijk hogere mate, dan Adam ooit verloren had 
(Rom. 5, 12-21) (9). Het is wellicht geen louter toeval dat de uitwerking 
van deze fundamentele gedachte, de Adam-Christus parallel en hun respec- 
tievelijk onheils- en heilsfeit, onmiddellijk voorafgaat aan de diepere uit- 
werking van het doopsel in Rom. 6, 2 en volg. ; meer nog, dat Paulus juist 
in de universele waarde van Christus’ heilsdood de gelegenheid vindt 
(Rom. 6, 1), om zijn doopopvattingen te ontwikkelen, als een gemeenschap 
met die dood, waarvan hij zoëven de oneindige waarde heeft geschetst. 

In het licht van de Adam-Christus parallel worden de heilsdaden van 
Christus allesomvattend en van universele waarde voor het mensdom, even- 
goed als Adam’s onheilsdaad dit was. Dit verklaart de mogelijkheid, waar- 
om het heil, dat proxime alleen Jezus verwierf, grondelijk aan de velen ten 
goede kan komen. Zijn daden blijven de daden van een enkeling, van een 
historisch persoon ; zijn persoonlijke gehoorzaamheid staat tegenover de 
ongehoorzaamheid van Adam (Rom. 5, 19), maar tegelijk worden door zijn 
gehoorzaamheid velen tot gerechtigheid gebracht. Meer nog, Christus’ dood 
betekent een overschot op de heilskant (Rom. 5, 17). Deze essentiele gedach- 
ten over Christus’ heilsdaad, funderen een reële verhouding van Christus tot 
de mensheid, en de mogelijkheid van een actuele werking in de mensheid. 
Wijl Christus aanvang is, in de zin van een stamvader (aparchè : 1 Cor. 
15, 20), kan van Hem uit de genade en het heil op anderen overgaan. 

Deze opvatting van Christus als nieuwe stamvader, toont eveneens de 
rol van Christus’ mensheid aan. Het is de rol van middelaar (Rom. 5, 15 ; 
1 Cor. 15, 21; 15, 47). Immers door zijn menswording wordt Christus 
vertegenwoordiger van de mensheid (Gal. 4, 4), echter niet meer van de 
oude Adamitische mensheid (daar hij aan de onheilsmacht die de oude mens 
beheerste, niet meer onderhavig was). Hij wordt de eersteling van een 


(9) L. CERFAUX, Le Christ dans la Théologie de Saint Paul (Lectio divina 6), Paris, 
1951, blz. 176-187. 


he 


nieuwe mensheid, die opnieuw naar het beeld van God geschapen is (Col. 3, 
10). Het wezen van deze mensheid Christi werkt Paulus uit in IT Cor. 15, 
45-57, als hij het onderscheid tussen de oude aards-vergankelijke en de 
nieuwe spiritueel-verheerlijkte mensennatuur uitdrukt: « Geworden is de 
eerste mens Adam tot een levende ziel, de laatste Adam tot een levend- 
makende Geest... ; de eerste mens was uit de aarde gemaakt van stof, de 
tweede is uit de hemel ». Het handelen van deze mensheid Christi werkt 
Paulus uit in Rom. 5, 12-21. In I Cor. 15 trekt hij de konsekwentie uit de 
Adam-Christus parallel voor de lichamelijke verrijzenis ; in Rom. 5, 12-21 
voor zijn verlossingsleer kortweg. Krachtens zijn mensheid vermag Christus 
overvloedig rijke genaden aan de anderen mede te delen, daar hij in strenge 
en eigenlijke zin de middelaar is. Van Adam kan de Apostel niet alleen 
zeggen, dat de veroordeling en het strafgerecht van hem uitging (ex uno : 
5, 16), maar ook dat de dood door hem (per unum : 5, 17) zijn onheils- 
heerschappij uitoefende. Evenzo is de daad van gerechtigheid (5, 18) en 
van gehoorzaamheid (5, 19) van de éne, d.i. van Christus, voor de velen 
de bemiddelende oorzaak van begenadiging en van redding ten eeuwigen 
leven geworden, zodat Christus in strenge zin de bemiddelaar van de heer- 
schappij der genade (5, 21) geworden is. 

Of en in hoever numeriek alle mensen dit verheerlijkt leven van 
Christus zullen delen, daarover heeft Paulus zich in deze ontwikkeling van 
Christus universele heilsbetekenis niet geuit. De uitspraken, die het getal 
van de werkelijk geredden beperken, staan in verband met de aanvaarding 
van het heil door de enkelingen, of raken het probleem van Gods uitver- 
kiezing (Rom. 8, 29). Evengoed als de doopseltheologie van Paulus buiten 
de opvatting van Christus als mensenhoofd niet denkbaar is, zo eist deze 
universele visie onvoorwaardelijk de aanvulling doer een individuele soterio- 
logie, die concreet haar uitdrukking vindt in de eis van geloof en doopsel. 

2° Als secondaire grondslag waarop Paulus het heilsgebeuren bij het 
doopsel kan vestigen, geldt het plaatsvervangend karakter van Christus’ 
zoendood (II Cor. 5, 14 ; Gal. 3, 13 ; 1 Tim. 2, 6) (10). In II Cor. 5, 14 
is dit ten volle uitgedrukt : « Eén is terwille van allen gestorven, dus allen 
zijn gestorven ». Dit komt neer op een solidariteitsprinciep, dat uit de dood 
van Christus onze dood, uit het leven van Christus ons leven afleidt. Deze 
verhouding is echter niet omkeerbaar : slechts Christus kan voor allen 
optreden ; de anderen kunnen deze functie niet overnemen. Daarom moet 
de plaatsvervangingsgedachte de Adam-Christus parallel als onderbouw 
hebben. Christus is van de nieuwe mensheid het hoofd, en geen ander kan 


(10) R. SCHNACKENURG, Adang. werk, blz, 111 ; L. CERFAUX, Aang. werk, blz. 105. 
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zijn leidende en alles-omvattende rol overnemen. Als hoofd van de nieuwe 
mensheid kan hij echter voor de anderen optreden. 

In deze zin begrepen, omvat Christus’ plaatsvervangende zoendood op 
zichzelf, niet de idee van mystische incorporatie van allen in het sterven 
van de éne. Het wnus pro omnibus mortuus est, ergo omnes mortui sunt, 
betekent dat de dood van de éne, fundamenteel, in de ogen van God, telt 
voor de dood van allen. Hiermee vervalt ook de moeilijkheid, hoe men zich 
“het medesterven van hen, die nog niet bestaan, voorstellen moet. Gans anders 
wordt de zaak bij onze persoonlijke toeëigening van het heil in het doopsel. 
Christus’ dood en verrijzenis zijn in dat geval reeds bestaande facta salutis ; 
wij sterven (sacramenteel) met Hem, worden met Hem gekruisigd. Dit 
gebeuren wordt door de realiteit van de Geest gedragen. Deze immers gaat 
van Christus op ons over, en vervult ons gelijk Christus zelf. 

Paulus wendt de plaatsvervangingsgedachte slechts aan als grondslag 
om begrijpelijk te maken, hoe God het van Christus verworven heil tot alle 
mensen uitbreiden kan : « En ter wille van allen is hij gestorven, opdat zij 
die leven, niet meer voor zichzelven zouden leven, maar voor Hem die om 
hunnentwil gestorven en opgewekt is» (II Cor. 5, 15, zie ook 5, 21). Het 
doel van Christus’ plaatsvervangende zoendood is dus het heil van allen. 
Hoe dat zal bereikt worden, wordt in de geciteerde tekts niets rechtstreeks 
gezegd. De uitspraken over het doopsel moeten in dit verband gezien 
worden. Paulus sluit ze hier in gene mate uit. Hij overschrijdt echter de 
graad van sacramentele heilstoeëigening, wijl, zoals dikwijls, zijn redenering 
ethisch gericht is : Christus stierf immers voor allen om hen het leven te 
redden ; dergelijke daad verplicht ons tot wederliefde (II Cor. 5, 14a) ; 
daarom zal ons leven toebehoren aan Hem, die voor ons stierf en verrees 
uit de doden. 

We kunnen besluiten. De gedachte van de plaatsvervangende zoen- 
dood van Christus ondersteunt de Adam-Christus parallel. Beide theologische 
thema’s van Paulus samen, scheppen de reële mogelijkheid, van de verlos- 
singsdaad van de Ene tot de verlossing van de velen over te gaan. Het heil 
door Christus verworven is grondelijk voor alle mensen toegankelijk, prak- 
tisch echter maar voor hen, die ook de subjectieve verlossingsweg inslaan. 
Van zich uit doet God alles om aan de mensen de intrede in het domein 
van het heil te openen ; hij laat echter ook ruimte aan de medewerking van 
de mens. 


Gevolgtrekkingen 


1. In de voorgaande ontwikkeling menen wij genoegzaam aangetoond 
te hebben, enerzijds de reële werkdadigheid van de doopritus in de zijns- 
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orde, anderzijds hoe niettemin Gods barmhartigheid, en nog duidelijker 
de heilswerkzaamheid van Christus als levend middelaar, in de ritus aan 
het werk blijven. Op hun manier tonen deze beschouwingen overduidelijk 
dat het doopsel niet als een magische ritus is op te vatten. Het blijft integen- 
deel een handeling van God door heen de levende persoon van Jezus Christus 
in die bepaalde ritus, met het doel de mens tot Christus op te nemen, om 
het historisch voorbije verlossingsgebeuren tot een actueel gebeuren in de 
gedoopte om te zetten. Deze werking van God doorheen dit heilsmiddel zal een 
blijvend resultaat hebben in het merkteken van de gedoopte. De sacramenten 
zijn en blijven dus heilsmiddelen in Gods handen. Als dusdanig zal iedere 
toediening van het doopsel ook op te vatten zijn, niet als een zaak, maar als 
een persoonswerking van God in Christus, die doorheen de sacramentele 
handeling op een levend subject inwerken. 


2. Deze theocentrische visie van het sacramentele heilsgebeuren bewijst 
ook, dat het grondelement in de gedoopte een bovennatuurlijk door God 
uitgewerkt gebeuren is, tot wiens eigenlijk wezen de dopeling niets kan bij- 
brengen. Daardoor ontstaat een substantieel onderscheid met de mysterie- 
cultussen. In deze heeft de natuurlijke werking van de mens (door vele 
handelingen en vooral door de exstase enz.) het leeuwenaandeel. De pries- 
ters hebben er een grote rol, om de zin der riten in te leiden en de verschil- 
lende materiële middelen aan te wenden. In het doopsel integendeel horen 
wij volgens het N.T. niets van al dat menselijk gedoe. Het is ook gelijk wie 
doopt. Het doopsel is geen voorrecht van de Apostelen (I Cor. 1, 17). Hoofd- 
zaak immers is niet wat de mens doet, maar wat God doet. 

3. Het sacrament wordt volgens de gehuldigde opvatting als een heils- 
gebeuren aan de mens gevat. Het is niet zozeer een uitbeelding van een 
mysteriehandeling (Casel). Veeleer is het een soteriologisch gebeuren dat 
Gods universele heilswerking, zijn alomvattende verzoeningsdaad (II Cor. 
5, 19 ; Col. 1, 20) op het individu toepast. Iets van Gods scheppende of 
vernieuwende werkzaamheid wordt daarin zichtbaar. Waar God aan het 
werk is, daar komt iets nieuws tot stand. Tussen Gods kosmische verzoe- 
ningsdaad in Christus en de opwekking van het individu tot een nieuw 
leven (Rom. 6, 4), bestaat een verband van kontinuïteit. Vanaf de goddelijke 
uitverkiezing tot aan de rechtvaardiging en verheerlijking, is er een onon- 
derbroken rij van goddelijke handelingen (Rom. 8, 28-30). De weg, die 
wij mensen moeten doorlopen is in Christus voorgetekend. Het voorbeeld, 
tot hetwelk wij door God gebracht worden, is dat van zijn Zoon in de heer- 
lijkheid van zijn verrijzenis. 

4, Ten laatste, ofschoon in eerste instantie Gods heilswerking in het 
doopsel aanwezig is, en blijft, toch is de mens geen dood en onvrij object 
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van die goddelijke heilswerking. Zoals Christus zich aan zijn sterven moest 
onderwerpen, zo moet de mens de gehoorzaamheid van het geloof beloven, 
om in geloof de werking van God en van Christus per se vel per alium te 
erkennen, of beter nog, van zijn kant ook tot een persoonlijke ontmoeting 
met God te komen. Het heil evenwel wordt door God bewerkt: « gratia 
salvi facti estis ». Op deze grond is de hoop op het einddoel gevestigd, en 
wordt het door God begonnen heilswerk des te zekerder (Rom. 5, 1-11). 
De openbaring van de heerlijkheid blijft hier op aarde nog uit. Het ligt 
echter in de lijn van het goddelijk handelen, het proces van het medesterven 
met Christus, eens in de verheerlijking met Christus te bekronen. 

Zo ligt in het sacramentele heilsgebeuren, waarvan Paulus essentieel 
de tolk is, een wonderbare harmonie met Gods algemene heilswerking, een 
voortzetting van het heilswerk dat Hij met de zending van de Zoon heeft 
ingeleid. 


M. FRAEYMAN, 
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DE HUIDIGE WETGEVING OMTRENT HET NUCHTER ZIJN 
VOOR DE H. EUCHARISTIE 


De nieuwe bepalingen omtrent het ieiunium eucharisticum zijn vervat 
in de pauselijke Constitutie « Christus Dominus » van 6 Januari 1953, die 
kracht van wet kreeg door haar publicatie in de Acta Apostolicae Sedis 
van 16 Januari van dit jaar. Zij worden aangevuld en nader omschreven 
door de « Instructio de disciplina circa ietunium eucharisticum servanda » 
die tegelijkertijd door het H. Officie op bevel van Z.H. de Paus werd uit- 
gegeven (1). 

Deze nieuwe regeling omvat vooreerst een absolute norm, die voor 
elkeen in het vervolg van toepassing is, nl. dat natuurlijk water de staat van 
nuchter zijn, vereist vóór het celebreren der H. Mis en het ontvangen der 
H. Communie, niet breekt. 

Verregaande verlichting in het ieiunium eucharisticum wordt toegestaan 
aan priesters en gelovigen die verkeren in de speciale omstandigheden door 
de wet voorzien. Deze omstandigheden zijn taxatief bepaald : ziekte of 
verzwakking, de zware last van afmattende arbeid, laat uur of verre afstand. 

Bijzondere regels worden gegeven voor het toelaten van avondmissen 
en de manier waarop het nuchter zijn in deze verplicht. 

Wij zullen opeenvolgend deze verschillende punten beschouwen en 
illustreren door enkele voorbeelden gericht op de practijk, om dan tenslotte 
te wijzen op enkele praktische gevolgen van de wet (2). 


I. — Absolute norm: natuurlijk water breekt het ieiunium 
eucharisticum niet. 


De wet op het ieiunium eucharisticum wordt in zoverre veranderd (2*), 
dat thans elkeen zonder uitzondering en in alle omstandigheden natuurlijk 


(1) Zie verder in dit nummer de tekst van beide documenten, p. 70-79. 

(2) Bij het ter perse gaan van deze bijdrage was nog weinig kommentaar op de 
Constitutie verschenen. Wel werd reeds een en ander vernomen over sommige 
twistpunten, o.m. aangaande de interpretatie van het « grave incommodum >», waar- 
over de Constitutie en de Instructie spreken, en waarover we verder ietwat zullen 
uitweiden. De verdere kommentaar van kanonisten en moralisten zal voorzeker 
sommige punten verduidelijken, we zullen dan ook bij gelegenheid op deze kwes- 
ties terugkomen. Van hetgeen totnogtoe verscheen en ons bekend is, vernoemen 
we twee korte kommentaren: Coll. Brug., 1953, p. 84-86 (A. Verhamme) ; 
Nouv. Rev. Théol., 1953, p. 195-198 (E. Bergh). 

(2*) Een indult van de Congregatie van de Voortplanting van het Geloof verleende 
vroeger aan de gelovigen van Multan (Pundjab-Indië) de toelating om water te 
drinken alvorens te communiceren in de periode van geweldige hitte, zie Rev. 
Espan. de Derecho Can, 1948, p. 161. 
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water mag drinken alvorens te celebreren of te communiceren. De Norma 
la van de Constitutie zegt immers dat « natuurlijk water het nuchter zijn 
vóór de Eucharistie niet breekt ». Het is dus toegelaten, zonder beperking 
van tijd of hoeveelheid, natuurlijk water te drinken vóór de mis of de 
communie, ook al kan men zeer gemakkelijk volledig nuchter blijven. 

Door « natuurlijk water » verstaat de Instructie : zuiver en onvermengd 
water. Hieronder valt wat volgens de gewone opvatting en spreekwijze der 
mensen onvermengd water is, ook al bevat het, naast de essentiële scheikun- 
dige bestanddelen (waterstof en zuurstof), sommige andere elementen, zoals 
dat in de natuur dikwijls voorkomt : denk aan het kalkgehalte van vele 
waters of aan de waters van bepaalde bronnen. We menen dat gelijkaardige 
waters, ook al zijn ze kunstmatig gefabriceerd, of al werd hierbij onder 
hoge drukking een gas gevoegd om het water fris te houden of het te doen 
spuiten, door de gewone spreekwijze niet worden uitgesloten uit de kategorie 
van onvermengd water (3). Anderzijds lijdt het geen twijfel, dat de gewone 
opvatting niet als onvermengd water aanziet datgene waar bv. suiker of 
een of ander vruchtensap werd toegevoegd, ook al gebeurde dit in zeer 
geringe hoeveelheid : zo zijn suikerwater, limonade, citronade, enz. absoluut 
uitgesloten. 

Deze nieuwe bepaling heeft reeds dit groot voordeel, dat ze een einde 
stelt aan sommige scrupules die, alhoewel reeds voldoende door de mora- 
listen opgelost, toch telkens weer opnieuw voorkomen, zoals bv. het door- 
halen van water bij het spoelen van de mond ; voor de priesters in het 
bijzonder zal ze heel wat inconveniënten bij het uitoefenen van hun minis- 
terie verhelpen. 

Deze verandering daargelaten, blijven de algemene bepalingen van 
can. 808 en can. 858, S 1, over het nuchter zijn vanaf middernacht, van 


kracht (4). 


(3) De term «aqua naturalis» komt ook voor in can. 737, $ 1. Daar zijn de auteurs 
akkoord dat het gaat over wat de communis aestimatio als waarachtig water 
aanziet, of dit nu «a natura confecta» ofwel gedistileerd of chemisch bereid is. 
Als men echter bedenkt wat diezelfde auteurs, uitgaande van de term «aqua 
naturalis», rangschikken onder wat geldig doopwater is, dan begrijpt men best 
waarom de verklaring «sine ulla cuiuslibet elementi adiectione» werd toegevoegd. 


(4) Canon 33, $ 1, bepaalt, dat men zich voor het berekenen der uren te houden 
heeft aan het gewone plaatselijk gebruik. Nochtans wordt voor sommige gevallen 
uitzondering gemaakt, o.m. voor het privaat celebreren der H. Mis en voor het 
ontvangen der H. Communie: hier mag men ook de plaatselijke tijd (ware 
zonnetijd of middelbare tijd) of de wettelijke tijd (voor een bepaalde streek of 
uitzonderlijk vastgesteld) volgen. Dit heeft bij ons als praktisch gevolg dat 
men middernacht niet enkel kan rekenen volgens onze officiële uurregeling (op 
klokslag twaalf uur van de nacht), maar ook volgens de plaatselijke middelbare 
tijd van onze streek, waar middernacht valt op ongeveer 15 minuten vóór l uur 
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Maar zoals can. 858, $ 2 een verzachting in het ieiunium eucharisticum 
voorzag voor zieken die reeds een maand bedlegerig zijn, zo verleent ook de 
huidige wet sommige faculteiten aan bepaalde kategoriën van personen, die 
taxatief worden aangegeven, alsmede aan priesters en gelovigen die onder 
de aangegeven voorwaarden avondmissen celebreren of bij die gelegenheid 
tot de H. Tafel naderen. 


. 


II. — Verzachtingen in het ieiunium eucharisticum voor personen 
die geen goede gezondheid genieten of verkeren in speciale 
omstandigheden. 


Alvorens in detail de hier bedoelde kategoriën na te gaan, moeten we 
even stilstaan bij een punt dat van groot belang is voor de interpretatie 
van het geheel dezer verzachtingen. 


Zowel in de Constitutie als in de Instructie is spraak van « grave in- 
commodum », of ernstige last om volledig nuchter te blijven vóór de mis 
of de communie. Bij het lezen van die teksten rijst de vraag op, of de ver- 
melde speciale omstandigheden van zwakke gezondheid, laat uur, enz., op 
zich volstaan om te mogen gebruik maken van de voorziene verzachtingen 
in het ieiunium eucharisticum ; ofwel of in de verschillende kategoriën, 
naast de conditie van « geen goede gezondheid genieten » of « verkeren in 
speciale omstandigheden », ook nog vereist is dat die personen in feite niet 
nuchter kunnen blijven zonder daarvan zware hinder te ondervinden ? 
M.a.w. is het « grave incommodum » een objectief gegeven, dat reeds geveri- 
fieerd is als men zwak van gezondheid is of bv. slechts laattijdig kan com- 
municeren, of zijn deze omstandigheden alleen presumpties van zware last, 
zodat de geraadpleegde biechtvader telkens moet nagaan of genoemde om- 
standigheden ook subjectief voor ieder gelovige afzonderlijk een zware last 
betekenen om nuchter te blijven ? 


Uit wat we vernemen over de eerste interpretaties van de nieuwe wet 
blijkt dat de auteurs verdeeld zijn op dit punt. Sommigen, aanzien het 


van onze huidige officiële uurregeling (zie A. VAN HOVE, De Consuetudine, De 
Temporis Supputatione (Commentarium Lovaniense in C.I.C.), Mechliniae-Romae, 
1933, p. 255, nota 1). Men moet er evenwel rekening mede houden dat, wanneer 
men bv. vaste spijs of alcoholische dranken gebruikt heeft tot middernacht volgens 
de plaatselijk middelbare tijdrekening, men daarna ook deze zelfde tijdrekening 
blijft volgen voor het berekenen van 9 uur, om als celebrant te kunnen gebruik 


maken van de verzachting in de wet op het End zijn om reden van & laat uur», 
Zie VAN HOVE, op. cit, p. 264. 
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« grave incommodum » als een objectief gegeven ; anderen zijn de tweede 
mening toegedaan (5). 

Wat hierover te zeggen ? Volgens de interpretatie van de Instructie 
schijnt de laatste stelling best gefundeerd. Immers, wanneer de Instructie 
bv. zegt dat de zieken iets mogen nemen bij wijze van niet-alcoholische 
drank «si, suae infirmitatis causa, usque ad sacrae communionis recep- 
_tionem ieiunium, absque gravi incommodo, nequent servare integrum », dan 
vloeit daar logisch uit voort dat zij nog geen recht hebben om van de 
verzachting in de wet gebruik te maken, wanneer zij in feite wel kunnen 
nuchter blijven zonder veel last te ondervinden (Instr. n. 1). De inleiding 
van de Instructie is in dezelfde zin. 

Abstractie gemaakt van de grote moeilijkheden die deze interpretatie 
in de praktijk moet medebrengen, zijn er in het dispositief gedeelte van 
de Constitutie aanduidingen die er op wijzen dat het « grave incommodum » 
objectief mag gezien worden. De Norma IIa maakt absoluut geen onder- 
scheid tussen zieken die het ieiunium zonder zware last kunnen onderhouden 
en anderen die dit niet kunnen. De Norma IIIa (en ook de Instructie n. 4-6) 
bepaalt dat priesters die op een laat uur, of na zwaar werk in hun ministerie, 
of na verre reis celebreren, niet alcoholische drank mogen nemen tot 1 uur 
vóór de mis, zonder met één woord te reppen over subjectieve last. De 
Norma Va noemt het zware werk, het laat uur of de verre afstand zelf 
een zware last (6). Wanneer we daarenboven deze nieuwe verordeningen 
nopens het ieiunium eucharistieum even vergelijken met wat reeds vroeger 
hetzij door de Codex, hetzij in de talrijke particuliere en ook locale indulten 
op dit stuk bepaald werd, dan blijkt dat noch in can. 858, $ 2, noch in de 
meeste indulten voor de zieken, noch in het zeer belangrijke Frans nationaal 
indult (1947) voor communie en mis op laat uur, enz., noch in het indult 
voor België (1952) voor de communie op laattijdig uur enig onderscheid 
gemaakt werd tussen wie, ondanks deze moeilijke omstandigheden, volledig 
kan nuchter blijven en wie dat niet kan. In al deze gevallen was een klaar 


(5) Zie voor deze laatste opvatting E. BERGH, loc. cit, p. 196 : «Il est demandé un 
inconvénient grave à lobservation intégrale du jeûne pour pouvoir user de la 
dispense. Afin d’éviter inquiétude et perplexité, tant au malade qu’au confesseur, 
il semble qu'il faudrait apprécier cet inconvénient, non pas tellement du point 
de vue d'une aggravation de la maladie mais plutôt de la probabilité d'omission 
de la communion si Yon doit communier à jeun.» Eveneens A. VERHAMME, 
loc. cit, p. 84. 

(6) «qui ob grave incommodum — hoc est, ob debilitantem laborem, ob tar- 

__diores horas, quibus tantum ad Sacram Synaxim accedere possint, vel ob longin- 
quum iter, quod suscipere debeant — ad Eucharisticam mensam omníino ieiuni 
adire nequeant… ». 
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omschreven rechtsregel voorhanden waaruit onmiddellijk bleek voor welke 
kategoriën van personen de dispensatie verleend werd (7). 

Alles wel ingezien, is er minstens een dubium iuris. In dat geval mag 
men de sententie volgen die redelijke argumenten voor zich heeft. Daarom 
houden wij het, salvo meliore iudicio, met de interpretatie die meent dat, 
zodra de conditie van « zwakke gezondheid » aanwezig is, of de voorwaarden 
van « laat uur, na zwaar werk of verre reis » gerealiseerd zijn, voldaan is aan 
de eis van de wet, zodat de geraadpleegde biechtvader niet moet nagaan of 
de gelovige, ondanks die omstandigheden, toch het ieiunium eucharisticum 
zou kunnen onderhouden zonder daarvan grote hinder te ondervinden. 

Hiermede rekening houdend, zullen we nu de verschillende gevallen 
nader toelichten. 


1° Verzachting voor personen die geen goede gezondheid genieten. 


De Norma la van de Constitutie bepaalt, dat personen die geen goede 
gezondheid genieten (infirmi), ook al zijn ze niet bedlegerig, op welover- 
wogen raad van een biechtvader, iets mogen gebruiken bij wijze van drank 
of van ware medecijn, met uitzondering van alcoholische dranken. Deze 
toelating geldt zowel voor het celebreren der H. Mis als voor het ontvangen 
der H. Communie. 

Onder « infirmi » worden niet alleen verstaan personen die aangegrepen 
zijn door een zware kwaal, maar allen wier krachten door ziekte, ouder- 
dom, ontbering enz. verzwakt is. Het is daarbij onverschillig of zij al 
dan niet bedlegerig of huiszittend zijn, of zij hun gewone bezigheden 
kunnen voortzetten, of zij misschien zelfs over enkele dagen zullen hersteld 
zijn. De mildering van de nuchterheidswet kan ingeroepen worden van 
zodra en zolang deze toestand van verzwakking duurt (8). 

Voor al deze personen voorziet de Constitutie dat zij zich mogen ont- 
nuchteren door het gebruik van drank en medecijn (met uitsluiting van 
alcoholische dranken), hetzij eenmaal hetzij meerdere malen, tot onmid- 
dellijk vóór het begin der mis of het ontvangen der H. Communie. Dit geldt 


voor alle dagen van het jaar waarop het toegelaten is te celebreren of te 
communiceren. 


(7) Ter gelegenheid van het Frans indult van 1947, wees een begeleidend schrijven 
van het H. Officie op het groot belang van het wel omschrijven van de bepaalde 
kategoriën die vrijstelling van het nuchter zijn genieten, en weigerde daarom 
sommige gevraagde faculteiten : « Neque censuit eadem Sanctitas Sua concedere 
peculiares facultates Episcopis Gallicis in commodum quarumdam christifidelium 
classium, quia eaedem apte definiri nequeant». L'Ami du Clergé, 1948, p. 17. 

(8) Een louter voorbijgaande ongesteldheid, als bv. kortstondige hoofdpijn, valt 
daarom nog niet onder deze kategorie ; anders is het gesteld met chronische 
ongesteldheden die wijzen op een latente verzwakking van het gestel, 
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De term «drank» of «bij wijze van drank» omvat hier alles wat 
volgens de gewone opvatting vloeibaar is, zonder onderscheid of dit al dan 
niet voedende waarde heeft (9), ook al werd er een of ander vaste stof in 
opgelost of al werden enkele stukjes vast voedsel in de vloeistof gemengd, op 
voorwaarde evenwel dat het mengsel steeds zijn vloeibare vorm bewaart (10). 
Zo zijn niet enkel melk, koffie, thee, gesmolten chocolade, bouillon, een 
rauw of zeer zacht gekookt ei, enz., toegelaten, maar in de drank mag ook 

rijst of meel gekookt worden, men mag er suiker in laten smelten of geraspte 

beschuit of stukjes brood bijvoegen. Men dient er echter rekening mede 
te houden dat vleesnat verboden is op de onthoudingsdagen (11). Steeds 
uitgesloten zijn alle alcoholische dranken, ook in geringe hoeveelheid geno- 
men, of al is het alcoholgehalte zeer klein (12), of al werden deze alcoho- 
lische dranken gemengd in een andere vloeistof (bv. cognac in koffie). 
Vaste spijs is eveneens verboden, tenzij ze opgelost kan worden in een vloei- 
stof, zoals we reeds zegden (13). 

Benevens het gebruik van drank, is ook het innemen van medicamenten 
aan deze personen toegelaten tot onmiddellijk vóór het celebreren of com- 
municeren. Wat onder « medicijn » moet verstaan worden, leert ons de 
gewone opvatting op dit stuk : alles wat echt genees- of heelmiddel is voor 
een bepaalde ziekte, onverschillig of het vloeibare of vaste medicijn is. Dik- 
wijls zal het hier gaan om medicamenten die men inneemt op voorschrift 
van de geneesheer ; dit is nochtans niet vereist, het volstaat dat het product 
algemeen als medicament wordt aangezien (b.v. aspirine). Met medicijn 


(9) Zie de aantekeningen bij een indult van 28 April 1952 : « Nomine potus veniunt 
potiones ex cafaeo, thea, lacte, iure ceterisque substantiis etiam vim nutritivam 
habentibus, dummodo liquidi formam prae se ferant», Nederl. Kath. Stemmen, 
1953, p. 56, nota 2. 

(10) H. Officie, 7 September 1897 : «ut liceat sumere iusculum, caffeum, aliosve 
cibos liquidos, quibus admixta sit aliqua substantia, v. gr. farina, panis rasus 
etc. dummodo mixtio naturam cibi liquidi non amittat». Fontes, IV, n. 1192. 

(11) Canon 1250. 

(12) Vroeger werd wel eens aangenomen dat ook hier het princiep &«parum pro nihilo 
reputatur » mocht toegepast worden, zo A. BRIDE, Jeûne eucharistique et Messe 
le soir. Indults accordés à la France, in L'Ami du Clergé, 1948, p. 20. Deze wel- 
willende interpretatie schijnt echter voor de alcoholische dranken uitgesloten te 
zijn, daar ook de gewone tafelbieren, waar nochtans het alcoholgehalte zeer klein 
is, slechts in één geval worden toegelaten, nl. gedurende de maaltijd die mag 
genomen worden tot drie uur vóór de avondmis of -communie (zie verder). Even- 
eens wordt thans aan een priester die moet bineren en gedispenseerd is in het 
ieiunium eucharisticum, verboden in de eerste mis de abluties met wijn te nemen 
(behoudens hetgeen voorzien is voor inadvertentia), in tegenstelling met een vroe- 
gere bepaling van het H. Officie van 2 Mei 1923 (A.A.S., 1923, p. 585). 

(13) Voor wat als vaste stof en wat als vloeistof moet aangezien worden, zegt de 
algemene opvatting der auteurs dat men moet rekening houden met de vorm van 
het product op het ogenblik dat het in de mond genomen wordt, ook al wordt het 
opgelost ingezwolgen. VERMEERSCH-CREUSEN, Epitome 1.C., tom. II, 1940, 
p. 87 ; M. A CORONATA, De Sacramentis, tom. 1, 1943, p. 306. 
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mag echter niet verward worden hetgeen genomen wordt om de lichaams- 
krachten gewoonweg te onderhouden of te versterken. Zo zegt de Instructie 
dat «niet ieder vaste prijs die als voedsel wordt genuttigd, als medicijn 
kan worden beschouwd ». 

Sprekend over medicijn, maakt de Instructie één uitzondering : « pos- 
sunt etiam aliquid sumere per modum medicinae, sive liquidum (exclusis 
aleoholicis), sive solidum, dummodo de vera medicina agatur ». Hierdoor 
worden zeker uitgesloten de alcoholische dranken als wijn, rhum, cognac, 
enz., die soms door de geneesheer aangeraden en voorgeschreven worden in 
bepaalde ziekten en die daarom in die ziekten als heelmiddel zouden kunnen 
opgevat worden. Of dit verbod ook geldt voor de louter gealcoholiseerde 
medicijndranken is niet zo duidelijk (14). 

De gelovigen die een zwakke gezondheid hebben, en dus voor deze mil- 
dering in de wet kunnen in aanmerking komen, mogen er evenwel geen 
gebruik van maken, tenzij na eerst hun toestand aan een biechtvader uiteen- 
gezet te hebben en zijn raad ingewonnen te hebben (15). Het is nochtans 
niet nodig dat zij hiervoor te rade gaan bij hun gewone biechtvader, of 
dat de raad gegeven wordt binnen de biecht (16). De biechtvader moet hier 
vooral zien of de vereiste condities vervuld zijn en de gelovige klaar en 
duidelijk inlichten over de draagwijdte der verleende faculteit. Het oordeel 


(14) De zegswijze «exclusis alcoholicis» is a.h.w. een geïĳkte uitdrukking, die we 
dikwijls ontmoeten in faculteiten (bv. van militairen of arbeiders) die toelaten. 
iets te gebruiken «per modum potus» : ze sluit daar alle alcoholische en bedwel- 
mende dranken uit (zo zeggen sommige faculteiten : &exclusis alcoholicis vel 
quomodoeumque inebriantibus). Voor de zieken voorzag can. 858, S 2 geen de 
minste restrictie ; in latere faculteiten waar de term « exclusis alcoholicis » voor- 
komt, is hij beperkt tot de toelating «per modum potus» (zie Nota na de lijst 
der faculteiten aan de Bisschop van Gent verleend, Monita ad Clerum, 16 Januari 
1951, tom. IT, n. 32, p. 168-169). De huidige wetgeving voor de zieken voegt na de 
toelating van vloeibare medicijn de restrictie & exclusis alcoholicis» bij. We menen 
deze restrictie in gunstige zin te mogen interpreteren — daar we hier toch in 
materia favorabili zijn —, door aan die geijkte uitdrukking haar normale betekenis 
te bewaren. Zo is het aan zieken zeker verboden alcoholische dranken, als wijn, 
rhum, cognac, enz. te gebruiken alvorens te communiceren, ook al zijn deze door 
de geneesheer voorgeschreven in een bepaalde ziekte (en al konden ze zo in die 
bepaalde ziekte als medicijn aangezien worden, juist zoals bv. A. BRIDE, in L'ami 
du Clergé, 1952, p. 101 aannam dat suiker, in sommige ziekten voorgeschreven 
door de geneesheer, als vaste medicijn voor die ziekte mocht beschouwd worden). 
Of de wetgever hier ook de talrijke medicijnen die met alcohol opgemaakt worden 
wil uitsluiten, blijkt niet duidelijk uit het aanwenden van deze formule. 
Deze interpretatie voorkomt tevens de moeilijkheid steeds nauwkeurig te moeten 
nagaan of een bepaalde medicijndrank met aleohol werd opgemaakt of niet. 

(15) In de Constitutie, zoals in meerdere vroegere indulten, is er sprake van de «raad » 
van de biechtvader, niet van zijn toestemming. 


(16) Al moet die raad niet noodzakelijk in de biecht gegeven worden, hij moet steeds 
individueel zijn, en niet bv. aan een hele groep van personen. 
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van de biechtvader moet niet telkens opnieuw ingeroepen worden, daar de 
raad kan gegeven worden voor heel de periode dat deze toestand duurt. 
Priesters die in deze condities verkeren, mogen van de vermelde toe- 
lating gebruik maken om te celebreren of te communiceren « more laico- 
rum » zonder dat zij daartoe een biechtvader moeten raadplegen (16 *). 


Na deze verklaring van de nieuwe regeling van het ieiunium eucharis- 
ticum ten behoeve van de zieken, willen we even terugblikken op de bepa- 
lingen van can. 858, $ 2. Deze canon laat toe dat personen die reeds een 
maand ziek zijn, zonder hoop op een spoedig herstel, op de weloverwogen 
raad van een biechtvader, een- of tweemaal per week tot de H. Tafel naderen 
na iets genomen te hebben bij wijze van drank of medicijn. Wanneer we 
nu deze bepaling vergelijken met de huidige verordeningen, dan valt onmid- 
dellijk op dat alle beperkingen weggevallen zijn : maandlange ziekte, geen 
hoop op spoedig herstel, de restrictie voor de communiedagen. In feite werd 
reeds heel wat van deze beperkingen voor verschillende kategoriën van 
personen weggenomen of minstens verzacht door meerdere indulten en spe- 
ciale faculteiten (17). De huidige wetgeving is als het ware de eindterm 
van deze evolutie, die nu op algemene wijze voor alle zieken hetzelfde 
bepaalt. Kan men dan niet zeggen dat canon 858, $ 2, zijn kracht verloren 
heeft door een integrale hervorming van het ieiunium der zieken (18), en 
tegelijkertijd omdat de canon praktisch zijn eigen object verliest ? Het enig 
verschilpunt immers tussen de twee stipulaties is dat volgens canon 858, 
$ 2, de zieken die een maand bedlegerig zijn en geen spoedig herstel voor- 
zien, tweemaal in de week iets mogen nemen bij wijze van alcoholische 
drank of medicijn, hetgeen door de Constitutie van 6 Januari van dit jaar 
verboden is. 

Voor de bepalingen echter over het Viaticum bestaat geen twijfel dat 


(16*) Nergens wordt aan de priester opgelegd de raad van een biechtvader in te win- 
nen. De H. Congregatie oordeelt dus dat zij zelf voldoende over hun toestand 
kunnen oordelen. 

(17) Zo werd op 29 Maart 1926 aan alle zieke leden der « Associatio Sacerdotum Adora- 
torum » toegestaan dagelijks te communiceren & more laicorum > vanaf het begin van 
hun ziekte (zie tekst in Periodica, 1927, p. 87-88). Bredere machten dan voorzien door 
can. 858, $ 2, ontvingen ook de Nuntii en de Apostolische Delegaten evenals de 
Apostolische Vicarissen en Prefecten (zie VERMEERSCH-CREUSEN, op. cit, 
tom. II, p. 88). Voor de vroegere machten aan de Bisschop van Gent verleend, 
zie de aangegeven plaats in nota 14. Zie ook L. DE ECHEVARRIA MZ. DE 
MARIGORTA, Dispensas acerca del Ayuno Eucaristico, 1. En favor de los Enfer- 
mos, in Rev. Espan. de Derecho Can, 1948, p. 149-156. 

(18) Canon 22 bepaalt dat een oude wet niet alleen ophoudt te bestaan wanneer dit in 
de nieuwe wet uitdrukkelijk gezegd wordt, of wanneer de inhoud van de nieuwe 
wet juist het tegenovergestelde bepaalt van de inhoud van de oude wet, maar 
ook als de gehele materie der wet opnieuw wordt geregeld. 
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die volledig behouden blijven. Deze materie is op een gans bijzondere wijze 
geregeld en op een volledig onafhankelijke wijze van het ieiunium der 
gewone zieken, die niet in stervensgevaar verkeren, bepaald. De zieken in 
stervensgevaar mogen dus, zoals tevoren, de H. Teerspijs ontvangen na zich 
ontnuchterd te hebben hetzij door vaste spijs hetzij door drank (en zonder 
uitzondering voor de alcoholische dranken of medicijnen). Dit geldt niet 
alleen voor de eerste keer dat zij de H. Teerspijs ontvangen (viaticum pro- 
prie dictum), maar ook voor al de volgende malen dat zij, op raad van 
de biechtvader, gedurende hetzelfde stervensgevaar de H. Communie ontvan- 
gen (can. 864). 


2° Verzachting voor priesters in speciale omstandigheden. 


De Norma la van de Constitutie bepaalt, dat priesters die niet ziek 
zijn, maar de H. Mis opdragen op een laat uur, ofwel na zware arbeid in 
het heilig ministerie, ofwel na verre reis, iets mogen nuttigen bij wijze van 
drank tot één uur voordat ze de H. Mis opdragen, met uitsluiting evenwel 
van alle alcoholische dranken die vanaf middernacht verboden zijn. De 
Norma IVa handelt over de abluties in geval van binatie. 

De omschrijving van de term « bij wijze van drank» is dezelfde als 
voor het geval van ziekte ; dit geldt ook voor de volgende gevallen waar 
deze uitdrukking voorkomt. Ook hier zijn alle alcoholische dranken verbo- 
den. Maar in tegenstelling met de vergunning voor de zieken is hier geen 
spraak van « medicijn », zodat vaste medicijn alleen dan mag genomen wor- 
den indien zij kan opgelost worden in een vloeistof ; hetzelfde geldt voor 
om het even welk vast voedsel. 

Het uur dat onmiddellijk aan de H. Mis voorafgaat, en gedurende het- 
welk de priester zich ook moet onthouden van elke drank (behalve water), dient 
strikt mathematisch gerekend te worden. L 

Ook hier moet de priester geen raad vragen aan een biechtvader, maar 
hij mag van de toegestane vergunning enkel gebruik maken in drie wel 
omschreven gevallen. 


— Het laat uur waarop de priester celebreert, en dat een der redenen 
tot dispensatie is, wordt vastgesteld op 9 uur (19). Ook dit is strikt mathe- 
matisch op te vatten. De toelating geldt hier zoals in de twee volgende gevallen 
voor alle dagen waarop de H. Mis mag opgedragen worden (20). 


(19) Zie hoger wat we zegden over het berekenen van 9 uur. 
(20) Reeds bij het indult dat in 1947 aan de Franse bisdommen verleend werd, merkte 


A. BRIDE, art. cit, p. 20, op : «le prêtre n'a pas à se demander si la célébration 
est utile ou nécessaire aux fidèles >. 
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Wat betreft het bineren (21) wordt een speciale regel gegeven voor 
de abluties in de eerste mis (of desgevallend voor de eerste en de tweede 
mis, indien iemand een speciaal indult zou hebben om drie missen te lezen, 
zie can. 806) : de abluties worden enkel genomen met water, volgens het 
algemeen princiep dat water het ieiunium eucharisticum niet breekt. Wan- 
neer op Kerstdag of op Allerzielen drie missen na elkaar gelezen worden 
zonder onderbreking, dan moet de priester de gewone rubrieken van het 
Missaal onderhouden. Heeft de priester echter door onachtzaamheid ook 
wijn genomen bij de abluties, dan mag hij toch de volgende mis (of missen) 
celebreren, wanneer hij niet celebreert « ex sola devotione », maar uit hoofde 
van een of ander verplichting, hetgeen het geval is bij het bineren in gewone 
gevallen (zie can. 806, $ 2) en wat kan gebeuren ook op Kerstdag en Aller- 
zielen (22). 


Al schijnt het bineren op zich geen voldoende reden om van de ver- 
zachting op het nuchter zijn gebruik te maken, toch zullen zeer dikwijls de 
drie vermelde capita hier in aanmerking komen. Zo zal een priester die 
bv. mis leest om 8 uur en om 10 uur, van de genoemde vrijstelling mogen 
genieten omwille van het laat uur: hij mag in dit geval iets nemen bij 
wijze van niet alcoholische drank tot 1 uur vóór de mis van 8 uur en 
daarna ook tot 1 uur vóór de mis van 10 uur. Het is niet omdat de priester 
ook celebreert vóór 9 uur, dat hij zou beroofd worden van deze gunst. 


— Zelfs voor wie celebreert vóór 9 uur, kan reden tot dispensatie be- 
staan, ondermeer wanneer hij reeds vooraf zwaar werk uit hoofde van zijn 
priesterlijk ministerie (23) moet verrichten. Door zwaar werk wordt verstaan 


(21) Om te bineren is een pauselijk indult of machtiging van de plaatselijke Ordinaris 
vereist ; deze laatste kan alleen een tweede mis toestaan op Zondagen en ver- 
plichte feestdagen, wanneer anders een groot aantal gelovigen geen mis zou kunnen 
horen ; hij kan ook nooit meer dan twee missen voor dezelfde dag aan één priester 
toestaan (can. 806) ; ook de deken kan soms toelating geven om te bineren 
(Stat. n. 37, f.). 

(22) In n. 7 van de Instructie wordt voor de abluties onderscheid gemaakt al naar- 
gelang de missen achtereenvolgend gelezen worden zoals op Kerstdag en Aller- 
zielen of met onderbreking zoals in de gewone gevallen ; n. 8 spreekt van de onacht- 
zaamheid die oorzaak wordt dat de abluties ook genomen worden met wijn, en de 
priester mag in dit geval toch de volgende mis (of missen) celebreren : dat 
bedoelt speciaal de gewone gevallen, waar met onderbreking verschillende missen 
gelezen worden ; maar niets schijnt te beletten dat, ook wanneer de priester op 
Kerstdag bv. achtereenvolgend drie missen leest &non ex sola devotione > (maar 
opdat bv. het volk zou kunnen voldoen aan zijn zondagsplicht) en bij onachtzaam- 
heid toch de abluties doet met water en met wijn, de volgende missen mogen 
gelezen worden: n. 8 maakt geen onderscheid tussen de twee gevallen die 
beschouwd werden in n. 7. 

(23) De formulering in het Franse indult van 1947 luidde voor gelovigen en voor 
priesters : «in operoso labore multum temporis consumpserint >. 
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het priesterlijk werk dat reeds van in de vroege morgen of gedurende 
geruime tijd moet verricht worden, zoals bv. nachtelijke berechting, vroeg- 
tijdige en veelvuldige biechten vooral in de paastijd, enz. Wat betreft de 
beoordeling van de zwaarte van het werk mag men rekening houden met 
de hinder die de priester door het nuchter zijn ondervindt in de uitoefening 
zelf van die functies. De geoorloofde drank mag in deze gevallen niet enkel 
genomen worden na het verrichte ministerie, maar ook vóór het zwaar werk 
dat men voorziet (bv. in de paastijd), met dien verstande steeds dat de 
priester zich niet verder ontnuchtert gedurende het uur dat onmiddellijk de 
mis voorafgaat. 


— Een derde geval, onafhankelijk van de twee voorgaande, is het 
celebreren na het afleggen van een verre reis. 

Anders dan het Franse indult van 1947, waar verre afstand op eenvor- 
mige wijze was bepaald, nl. op 1 1/2 Km., omschrijft de Instructie thans de 
verre afstand als « minstens ongeveer 2 Km. te voet, of een proportioneel 
langere reis naargelang de gebruikte vervoermiddelen, waarbij ook met de 
moeilijkheden van de reis en van ieders persoonlijke conditie rekening dient 
gehouden». Komen dus ook in aanmerking : de omstandigheden van de baan 
(bv. klimmende of moeilijke weg) of van het weder (bv. bittere koude, 
stormweer) en de constitutie van de priester. Ook hier geldt dat de priester 
iets kan gebruiken bij wijze van niet alcoholische drank hetzij vóór de onder- 
nomen reis hetzij daarna, tot één uur vóór de mis. 


3° Verzachting voor gelovigen in speciale omstandigheden. 


Op een gelijkaardige wijze als voor de priesters, zegt Norma Va dat 
de gelovigen die, niet om reden van zwakke gezondheid, maar omwille van 
een ernstig ongemak, nl. omwille van afmattende arbeid, omwille van het 
laat uur waarop zij eerst tot de H. Tafel kunnen naderen, of omwille van 
de lange reis die zij daartoe moeten ondernemen, het ieiunium eucharis- 
ticum niet integraal kunnen onderhouden, op weloverwogen raad van een 
biechtvader, iets mogen gebruiken bij wijze van niet alcoholische drank, 
tot één uur vóór de communie, 


Ook hier wordt voor de wijze van ontnuchteren enkel niet alcoholische 
drank toegelaten ; alle vaste spijzen zijn dus uitgesloten, tenzij zij in een 
vloeistof opgelost kunnen ingenomen worden ; hetzelfde moet gezegd wor- 
den voor vaste medicamenten, daar de Norma hiervoor niets speciaal voor- 
ziet. 

Het enig verschil met de verzachting voor de priester bestaat hierin, 
dat de gelovige deze vloeistof mag nuttigen tot één uur vóór het ontvangen 
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der H. Communie en niet slechts tot één uur vóór het begin der mis. Daar 
dit uur strikt mathematisch te berekenen is, moeten de gelovigen die van 
deze verzachting willen gebruik maken, rekening houden bv. met de kwa- 
liteit van de mis (gelezen of gezongen) en met wat ze uit ondervinding 
weten over de duur der onderrichting, zodanig dat zij sinds één uur vóór 
de communie volledig nuchter zijn. De toelating wordt gegeven voor alle 
dagen waarop men de H. Communie mag ontvangen. 

De raad van de biechtvader kan gegeven worden hetzij vóór het inne- 
men van drank hetzij daarna, en niet alleen voor elke communie afzonderlijk 
maar ook voor heel de periode dat dezelfde speciale omstandigheid blijft 
voortduren. 

De speciale voorziene gevallen, die aanleiding geven tot deze dispen- 
satie, zijn beperkt tot drie, die om geen enkele reden mogen uitgebreid 
worden. 


— Het eerste « grave incommodum » is aanwezig wanneer afmattende 
arbeid vóór de communie moest verricht worden. De Instructie illustreert 
dit begrip door enkele voorbeelden die, zoals klaar blijkt uit de tekst, niet 
limitatief bedoeld zijn. Zo worden vermeld : fabrieks-, transport- en haven- 
arbeiders, of ook personen werkzaam in diensten van openbaar nut, die af- 
wisselend overdag of des nachts moeten werken ; degenen die hetzij ambts- 
halve hetzij uit naastenliefde nachtwake verrichtten, zoals bv. het geval is 
voor nachtwakers, ziekenverplegers (zowel leken als religieuzen) of perso- 
nen die aan huis zieken oppasten en binst de nacht gedurende geruime tijd 
of meermaals voor verzorging werden opgehouden ; huismoeders die, alvo- 
rens zij ter kerk kunnen gaan, een geruime tijd werden benomen door huis- 
houdelijke. bezigheden, zoals het voorzien in de behoeften van hun huisge- 
noten en het verzorgen van kinderen (24). Hetzelfde kan gezegd worden 
bv. voor bakkers en bakkersgasten die gedurende de nacht of in de vroege 
morgenuren zware arbeid verrichtten (voor hen zal het uur van de com- 


(24) Vóór de huismoeders vernoemt de Instructie de zwangere vrouwen. De vraag kan 
gesteld worden of, om van deze verzachting in de wet te genieten, ook van hen 
zwaar huishoudelijk werk gevraagd wordt, ofwel of hun toestand op zich volstaat 
om er gebruik van te mogen maken. De plaats waar over deze personen gesproken 
wordt doet het eerste veronderstellen (zo E. BERGH, loc. cit, p. 197, die echter 
ook over de praegnantes spreekt onder de kategorie der zwakken : «les femmes 
enceintes indisposées par leur grossesse») ; anderzijds kan de betekenis van het 
Latijnse woord «labor» aanleiding gegeven hebben om deze kategorie van per- 
sonen hier te rangschikken, zodat hun toestand op zich volstaat. Vergelijkend met 
de vroegere indulten die steeds rekening hielden met de speciale toestand dezer 
personen, menen we dat de toestand zelf van zwangerschap zeker volstaat voor de 
dispensatie. Men vraagt zich enkel af waarom ze niet ondergebracht werden bij 
de kategorie der personen met verzwakte gezondheid, zoals dat in de vroegere 
indulten gebeurde. 
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munie ook een relatief laat uur zijn), voor landbouwers die op het hof of 
in de stallingen hun gewoon morgenwerk deden, enz. 


— Naast het afmattend werk wordt ook het laat uur waarop iemand 
slechts kan communiceren, een « grave incommodum » genoemd. 

Hoewel een eerste lezing van de Instructie, zoals die verscheen in de 
Osservatore Romano van 11 Januari 1953, de indruk kon wekken dat deze 
kategorie zeer limitatief werd opgevat, is het thans overduidelijk dat ook 
in deze groep zeer verscheidene gevallen kunnen voorkomen (25). 

Het dient opgemerkt te worden, dat voor het ontvangen der H. Com- 
munie het laat uur niet wordt vastgesteld op 9 uur. Vooreerst komt deze 
bepaling hier niet voor, terwijl ze voor de priester expliciet werd vast- 
gesteld ; vervolgens blijkt duidelijk dat « laat uur » niet noodzakelijk na 9 uur 
valt, omdat de Instructie hier speciaal het geval beschouwt van kinderen 
die willen communiceren alvorens naar school te gaan, hetgeen wel zeer 
zelden na 9 uur zal kunnen gebeuren. Daarom is «laat uur » een tamelijk 
relatief begrip, dat in verband kan gebracht worden met het uur waarop 
iemand opstaat. 

Naast het meest scherpe geval van moeilijke communiegelegenheid, nl. 
in streken waar de gelovigen slechts laat in de voormiddag een priester bij 
zich hebben om de communie uit te reiken, spreekt de Instructie van kin- 
deren « voor wie het te bezwaarlijk is om, voordat ze naar de school gaan, 
ter kerk te komen, het Brood der Engelen te nuttigen, en daarna naar huis 
te keren om te ontbijten ». Zij kunnen, zowel voor de dagen dat ze schoolmis 
hebben, als voor de andere dagen waarop ze afzonderlijk willen commu- 
niceren, hun geval voorleggen aan een biechtvader die hierover zal oordelen. 
Er bestaat echter geen reden om de casus te beperken tot de schoolkin- 
deren : een identieke reden bestaat voor verschillende kategoriën van werk- 
lieden en bedienden die, alvorens naar hun werkgelegenheid te gaan, zou- 
den willen communiceren en die allen moeilijk nog naar huis kunnen weer- 
keren om te ontbijten. Dit is geen onrechtmatige uitbreiding, daar-de-Instrue- 
tie zelf uitdrukkelijk meerdere gevallen toelaat. Aan al dezen kan het 
geoorloofd zijn, na raad van een biechtvader, in een of ander kerk op weg 
naar hun werk (bv. in een kerk nabij hun werkgelegenheid) ter H. Tafel te 
naderen na vooraf een voedzame drank genomen te hebben. Zij zullen dik- 
wijls ook de volgende reden kunnen inroepen, nl. de verre verplaatsing alvo- 
rens te kunnen communiceren. 


(25) De tekst van de Osservatore vernoemde enkel twee kategoriën : personen die 
slechts laattijdig een priester bij zich hebben en de schoolkinderen. De Acta 
daarentegen voegde het veelbetekenende woordje «etc.» bij. 
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Om van de verzachting in de wet op het nuchter zijn te mogen gebruik 
maken op grond van laat uur (in de eigenlijke zin), menen wij dat de 
tekst van de Constitutie (en van de Instructie) noodzakelijk vereist dat er 
een ernstig motief om slechts laat te communiceren aanwezig zij (26). Dit 
is het geval telkens de communie praktisch niet vroeger kan gebeuren 
of wanneer de late communie door omstandigheden aangewezen is. 
Zo o.m. voor personen die, omwille van de vermoeienis van het dagelijks 
werk, op de vrije dagen slechts laattijdig ter kerk gaan ; voor huisgenoten 
die, op parochies waar het aantal missen zeer beperkt is, op Zondag met 
elkaar moeten afspreken voor de uurregeling ; voor ouders die bij gele- 
genheid van de Plechtige Communie hunner kinderen slechts laat commu- 
niceren ; bij gelegenheid van de huwelijksinzegening, waar het voor de 
betrokken partijen en hun familieleden (en dit niet beperkt zoals in het 
Indult van 1952) aangewezen is dat zij gedurende de huwelijksmis ter H. 
Tafel naderen, ook al is het niet absoluut onmogelijk ’s morgens te commu- 
niceren ; in verschillende dergelijke omstandigheden, als jubelmis, jaar- 
getijde, mis voor een broederschap, enz. 


— Tenslotte is ook de verre afstand om de kerk te bereiken een ernstig 
bezwaar om het ieiunium eucharisticum in zijn volle gestrengheid te onder- 
houden. 

Over het begrip « verre afstand » moeten we niet langer uitweiden, 
omdat dit juist op dezelfde wijze omschreven wordt als voor de priester. 
Bedoeld is echter de afstand om de kerk te bereiken en niet de afstand die 
iemand, die in de nabijheid van de kerk woont, in feite aflegt alvorens naar 
de mis te gaan of de communie te ontvangen, tenzij deze tocht zou kunnen 
gerangschikt worden onder de kategorie van lastig werk dat vóór de com- 
munie moet verricht worden (bv. een brievenbesteller die een zwaar gedeelte 
van zijn ambtstocht onderneemt alvorens naar de mis te gaan op het uur 
dat door de dienst voorzien is) of van laat uur (omdat een bepaalde taak 
vooraf moest volbracht worden). 

In tegenstelling met het reeds meermaals vernoemde Franse indult van 
1947, dat uitdrukkelijk bepaalde «ad proximiorem ecclesiam peten- 
dam » (27), komt deze beperking niet voor in de tekst van de wet. Daaruit 


(26) Norma Va zegt voor het tweede «grave incommodum»: «ob tardiores horas, 
quibus tantum ad Sacram Synaxim accedere possint >. 

(27) Voor de interpretatie van deze clausule, zie A. BRIDE, art. cit, p. 21 : «Ici, 
nous n’avons pas à hésiter et à ergoter. Même si cette église plus proche n'est pas 
Péglise paroissiale, sa situation à moins de 1.500 mètres (zo was de verre afstand 
bepaald in het Franse indult) supprime la possibilité de bénéficier de l'indult ». 
In een nota voorziet hij enkele uitzonderingen : « Nous excepterions … de la 
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volgt dat de noodzakelijkheid van de verre verplaatsing wel niet zo absoluut 
moet opgevat worden. Zo kan iemand ook van deze dispensatie genieten 
wanneer hij een verre afstand moet afleggen om de kerk te bereiken waar 
hij gewoon is mis te horen, al ligt de parochiekerk naderbij ; of om de kerk 
te bereiken waarheen hij zich richt omwille van een bedevaart of een groeps- 
mis (van studenten, scouts, op een recollectie- of studiedag, enz.), of 
omwille van de plaats van zijn bezigheden, op voorwaarde steeds dat vol- 
daan wordt aan de vereisten van « verre afstand » (28). 


III. — Avondmissen en ieiunium eucharisticum. 


Gedurende de laatste 25 jaar werden verschillende indulten tot het op- 
dragen van avondmissen door de H. Stoel verleend. Dit was o.m. het geval 
in 1929 voor de Russische gebieden (29), gedurende de oorlogsjaren en ten 
voordele van militairen, ten voordele tenslotte van priesters die op Zon- en 
feestdagen gedurende de morgenuren reeds overlast waren door een zwaar 
ministerie (30) of voor sommige kategoriën van werklieden die door nacht- 
werk verhinderd waren op het gewone uur hun zondagsplichten te vervul- 
len (31). Al deze toelatingen brachten noodzakelijkerwijze verzachting in 
de wet op het nuchter zijn met zich. 


De Norma Vla van de Constitutie geeft thans een algemene regeling 
waardoor aan alle Ordinarii locorum de macht verleend wordt om in 
bepaalde omstandigheden deze avondmissen toe te laten; zij schrijft 
terzelfdertijd voor op welke wijze het ieiunium eucharisticum in deze ver- 
plicht. 


1° Toelating tot het celebreren van avondmissen. 


Volgens can. 821, $ 1, mag de mis niet beginnen na l uur van de 


règle, par épikie iuxta mentem rescribentis, le cas du fidèle qui n'a pas le libre 
choix de Yéglise la plus proche, parce qu'il est obligé (en vertu d'un devoir ou 
d'une convenance grave) d'aller à une église (ou même une chapelle, in hoe casu) 
située à une distance supérieure à 1.500 mètres; par exemple Yélève, qui, le 
matin (dimanche ou jour de semaine) doit se rendre à la messe dans la chapelle 
de son pensionnat, le fidèle invité à un mariage ou obligé d'aller à un enter- 
rement dans une église éloignée, celui qui accomplit un pélerinage qu'il a promis 
(mais non de pure dévotion), etc. Dans ces divers cas, on ne saurait dire que 
Pintéressé choisit à dessein une église éloignée, afin de bénéficier de l'iridult ; 
ce qui, à notre avis, serait un abus. » 

(28) Zo ook E. BERGH, loc. cit, p. 197. 

(29) Zie M. A CORONATA, Interpretatio authentica, Taurini-Romae, 1940, p. 181. 

(30) Het Franse indult van 1947 liet toe dat priesters die ’s morgens reeds zwaar 
ministerie verrichtten en niet meer konden bineren of een derde mis lezen vóór 
l uur, de laatste mis celebreerden in de namiddag. 

(31) Het tweede Franse indult van 1947 (2de deel). Ook in België bestond deze toe- 
lating : H. Officie, 28 Januari 1947, zie Coll. Gand, 1947, p. 200. 
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namiddag. Thans hebben alle Ordinarii locorum (32) door het recht zelf 
de macht om in hun eigen gebied (33) het opdragen der H. Mis ’s namid- 
dags toe te laten, wanneer de omstandigheden dit vereisen (34). Over die 
noodzakelijkheid moet de Ordinaris zelf oordelen, daarom moet elk geval 
hem afzonderlijk voorgelegd worden. Maar, eens de toelating verleend, mag 
de celebrerende priester en de gelovige die bij deze gelegenheid tot de 
H. Tafel nadert, genieten van de voorziene verzachtingen in het ieiunium 
eucharisticum. 

Die macht is verder beperkt én voor de dagen waarop die avondmissen 
kunnen toegelaten worden, én voor het uur waarop ze mogen beginnen. 

1. Taxatief zijn de dagen bepaald waarop de Ordinarii die toelating 
kunnen geven : 

a. de feestdagen die volgens can. 1247, $ 1 verplichtend zijn (35) ; 

b. de afgestelde feestdagen, volgens de lijst door de Congregatie van 
het Concilie op 28 December 1919 uitgegeven (36) ; 

c. alle eerste vrijdagen van het jaar ; 

d. andere grote feestelijke bijeenkomsten met grote toeloop van volk ; 

e. één dag in de week, buiten de genoemde dagen, als het belang van 
bijzondere kategoriën van personen dit vordert. 

In de missiegebieden mogen de Ordinarii locorum op alle dagen van 
de week, onder dezelfde voorwaarden, avondmissen toelaten. 

2. Deze avondmissen mogen niet beginnen vóór 4 uur van de namiddag. 
De eindterm, waarna deze missen niet meer mogen aanvangen, is niet 
bepaald : de kwestie zal zich ten andere wel niet zo stellen. 


(32) Canon 198. 

(33) Het Franse indult van 1947 stond toe «ut Episcopi Ordinarii locorum in Gallia... 
sacerdotibus sibi subditis concedere valeant veniam, celebrandi… horis vesper- 
tinis. » 

(34) De Instructie geeft enkele voorbeelden aan: om gelegenheid tot mishoren te 
geven aan sommige kategoriën werklieden, op sommige feestelijke bijeenkomsten 
van religieuze of sociale aard, enz. 

(35) Naast alle Zondagen van het jaar ook de feestdagen die in de algemene Kerk 
verplichtend zijn: Kerstmis, Besnijdenis (l Januari), Driekoningen, O.L.H. 
Hemelvaart, H. Sacramentsdag, O.L.V. Onbevlekte Ontvangenis (8 December), 
O.L.V. Tenhemelopneming (15 Augustus), S. Jozef (19 Maart), HH. Petrus en 
Paulus (29 Juni), Allerheiligen (1 November). 

(36) A.A.S., 1920, p. 42-43 : Maandag en Dinsdag na Pasen en na Pinksteren, Kruis- 
vinding (3 Mei), Lichtmis (2 Februari), O.L.V. Boodschap (25 Maart), O.L.V. 
Geboorte (8 September), H. Michael (29 September), H. Joannes de Dooper (24 
Juni), H. Andreas (30 November), H. Jacobus (25 Juli), Joannes (27 December), 
H. Thomas (21 December), HH. Philippus en Jacobus (1 Mei), H. Bartholomeus 
(24 Augustus), H. Mattheus (21 September), HH. Simon en Judas (28 October), 
H. Mathias (24 of 25 Februari), H. Stephanus (26 December), HH. Onnozele 
Kinderen (28 December), H. Laurentius (10 Augustus), H. Silvester (31 Decem- 
ber), H. Anna (26 Juli), de patroon van het land, de patroon van de plaats. 


En 


De toelating om een avondmis te celebreren geeft niet ipso facto de 
toelating om te bineren. Alleen wie hetzij door een pauselijk indult, hetzij 
door een expliciete vergunning van de bisschop (can. 806) mag bineren, 
en volgens de termen zelf van deze toelating, kan op dezelfde dag ’s morgens 
en ’s namiddags de H. Mis opdragen. 


2° Toelating om te communiceren bij gelegenheid van de avondmis. 


Om gedurende de avondmis tot de H. Tafel te naderen is het absoluut 
vereist dat men diezelfde dag nog niet gecommuniceerd heeft (volgens de 
bepaling van can. 857). Ook onmiddellijk vóór of na deze mis mag men 
dan communiceren, zelfs wanneer men niet aanwezig blijft gedurende geheel 
de-mis (can. 846). Het is niet vereist dat men tot de kategorie van personen 
behoort voor wie de avondmis speciaal werd toegestaan (Instr. n. 15). 


ld 
3° Het ieiunium eucharisticum voor avondmis en -communie. 


De priester die des avonds celebreert of de gelovige die bij deze gelegen- 
heid tot de H. Tafel nadert mogen vaste spijs nuttigen tot drie uur resp. vóór 
de mis of de communie (37) en niet alcoholische dranken tot één uur resp. 
vóór de mis of de communie. Gedurende de maaltijd, die toegelaten is tot 
drie uur resp. vooraleer men celebreert of de communie gaat ontvangen, 
mag men ook, met de passende matigheid, de gebruikelijke alcoholische 
tafeldranken (zoals bier, wijn, enz.) nemen ; deze blijven evenwel verboden 
buiten deze maaltijd (38). Likeuren echter zijn vanaf middernacht verbo- 
den, ook bij gelegenheid van de maaltijd. 


(37) Uit de tekst van de Acta blijkt klaar dat er geen reden is om vaste spijs uit te 
sluiten in de voormiddag of na het diner, tot driè uur vóór het begin van de mis 
of voor het ontvangen der H. Communie. De tekst van de Osservatore was 
onduidelijker : «ante vel post dictam refectionem sumere possunt (exceptis omne 
genus alcoholicis), aliquid per modum potus, usque ad unam horam ante Missam 
vel communionem. Nu luidt het: «quoad potus autem, quos sumere possunt 
ante vel post dictam refectionem, usque ad unam horam ante Missam vel com- 
runionem, excluditur omne alcoholicorum genus». Dat echter vaste spijs verboden 
is vanaf drie uur vóór de mis of de communie volgt uit de tekst van de Constitutie 
«servato… ieiunio trium horarum quoad cibum solidum». Het tweede deel «et 
potus alcoholicos » van deze zin gaf aanleiding tot sommige verkeerde interpretaties 
in de bladen en ook bv. bij A, VERHAMME, loc. cit, p. 86, die daaruit besloot : 
«in ea (nl. de maaltijd tot 3 uur vóór de mis), et a fortiori ante illam, possunt 
praeter cibos solidos, … sumere alcoholicas quoque potiones inter mensam suetas >. 

(38) Een dergelijke verzachting voor de maaltijd was reeds aan de Belgische mili- 
tairen in Duitsland toegestaan. — De Italiaanse vertaling die in de Acta verscheen, 
vertaalt «refectio» door «il pasto» en «la refezione», die beiden simpelweg 
maaltijd betekenen. Daarom menen we, dat zowel gedurende het diner (pranzo) 
als binst het avondmaal (cena) deze alcoholische tafeldranken mogen gebruikt 
worden, op voorwaarde dat het maal beëindigd is 3 uur vóór de mis of de 
communie. £ 


En 


De gelovigen die van deze faculteit gebruik maken, moeten hiervoor 
niet de raad van een biechtvader inwinnen (39). 


IV. — De Constitutie en de vroegere wetgeving en faculteiten. 


Zoals we reeds hoger zegden blijven de algemene bepalingen van can. 
808 en can. 858, $ 1, over het ietunium eucharistieum, verplichtend voor al 
degenen die niet verkeren in de bijzondere omstandigheden door de huidige 
wet taxatief voorzien, wanneer zij celebreren of communiceren in de voor- 
middag, behoudens de toelating om natuurlijk water te drinken. De mil- 
deringen die deze nieuwe regeling aan sommige kategoriën van personen of 
voor de avondmissen toestaat, blijven uitzonderingen op de algemene wet 
en mogen als zodanig in geen geval uitgebreid worden tot andere, zelfs 
gelijkaardige gevallen. De Constitutie draagt dan ook de Ordinarissen der 
plaats op te waken « dat elke interpretatie, die de verleende faculteiten uit- 
breidt, vermeden wordt». Ze moeten er eveneens voor zorgen dat van 
deze toelatingen geen misbruik wordt gemaakt of dat ze zouden aanleiding 
geven tot oneerbiedigheid. 


Over de dispensatie in het ieiunium eucharisticum ten bate van zieken 
die reeds een maand bedlegerig zijn (can. 858, $ 2) en over het Viaticum 
(can. 864) hebben we reeds vroeger gehandeld. We menen dat can. 858, S 2, 
geabrogeerd is, terwijl integendeel de regeling van can. 864 volledig gehand- 


haafd blijft. 


Maar een zeer belangrijk gevolg van het verschijnen van deze nieuwe 
wet is het vervallen van alle vorige voorrechten en faculteiten, hoe dan ook 
door de Heilige Stoel verleend. Zo vervallen dus o.m. alle rescripten aan 
afzonderlijke personen, alle indulten voor sommige groepen van personen 
(bv. de militairen), alle faculteiten aan verschillende bisdommen of landen 
toegestaan voor het ieiunium eucharisticum. Thans gelden nog alleen de 
nieuwe faculteiten van de apostolische Constitutie, en dit alleen voor de 
kategoriën die hierin voorzien zijn en onder de daar beschreven condities. 
Het lag in de bedoeling van de H. Stoel aan de al te grote verscheidenheid 
van de verschillende toelatingen een einde te maken, « opdat allen overal 
deze wet gelijkelijk en op de juiste wijze onderhouden ». De Bisschoppen 


(39) Nergens komt de verplichting om de raad van een biechtvader te vragen voor 
de avondeommunie voor, in tegenstelling met de bepalingen van het tweede Franse 
indult van 1947, 
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moeten er dan ook zorg voor dragen « dat al hun onderhorigen de nieuwe 
wetsregeling op uniforme wijze onderhouden » (40). 


Een ander gevolg, dat we wat uitvoeriger willen beschouwen, is de 
abrogatie van de bepalingen over het ieiunium eucharisticum voorzien in 
de Instructie van vorig jaar over de vernieuwde Paasvigilie (4l). Deze 
Instructie bepaalde dat de priesters die Vigiliemis ’s middernachts willen 
opdragen, en de gelovigen die in deze mis zouden communiceren, volledig 
nuchter moesten zijn vanaf 10 uur ’s avonds ; terwijl voor de Vigiliemis 
die met speciale vergunning werd gecelebreerd na 8 uur van de avond, het 
ielunium eucharisticum door priester en gelovigen moest onderhouden wor- 
den vanaf 7 uur ’s avonds. Volgens de nieuwe nuchterheidswet is dit thans 
veranderd. Daar het nuchter zijn verplicht vanaf middernacht, geldt nu 
voor de Paasvigilie die gecelebreerd wordt om middernacht, dezelfde regel 
als voor de Middernachtmis van Kerstdag (42) ; voor de vervroegde Paas- 
vigilie de regel van de avondmissen. Voor dit laatste dient dus opgemerkt 
dat de beperking « vanaf 7 uur» niet meer opgaat, omdat alles eerst en 
vooral afhangt van het uur waarop de mis of de communie plaats heeft (43), 
en verder van de natuur van het voedsel (vast of vloeibaar) of van de 
drank (niet alcoholisch of alcoholisch), terwijl water in geen geval ont- 
nuchtert. Diezelfde Instructie bepaalde verder, dat de priester die de 
Vigiliemis heeft opgedragen te middernacht en opnieuw wil celebreren op 
Paasmorgen, iets mag gebruiken bij wijze van drank tot één uur vóór de 
Paasmis. Volgens de huidige wet op het ieiunium eucharisticum mag de 
celebrerende priester iets nemen bij wijze van niet alcoholische drank tot 


(40) Voor sommige begunstigde groepen waren de vroegere faculteiten ruimer, maar 
ook in dit geval verliezen deze indulten hun kracht. Dit is o.m. het geval voor 
de avondmissen voor de Belgische militairen, die dan slechts twee uur hoefden 
nuchter te zijn van vaste spijs. De eenvoudige verandering van één uur brengt mede 
dat het voor aalmoezeniers bijna onmogelijk wordt avondmissen te organiseren om- 
wille van de uurregeling in het leger voor het avondmaal. Nieuwe uitzonderingen 
aanvragen is natuurlijk mogelijk, maar het valt te voorzien dat de H. Stoel hier 
niet te gemakkelijk zal op ingaan. 

(41) Zie A.A.S., 1952, p. 48-52. 


(42) In een zo pas te Rome uitgegeven Cerimoniale delle Veglia Pasquale (Rome, 
Edizioni Liturgiche, p. 59) wordt beweerd dat, zowel voor de Vigiliemis van midder- 
nacht, als voor de vervroegde Vigiliemis, priesters en gelovigen 1 uur moeten nuchter 
zijn van alle alcoholische en niet alcoholische drank, en 3 uur van vaste spijs. 
We zien de rede van deze interpretatie voor de middernachtmis niet in, en in 
elk geval begrijpen we niet de gelijkstelling van alcoholische met niet alcoho- 


lische drank, daar zich hier steeds een onderscheid opdringt in alle faculteiten van- 


de Constitutie. 


(43) De regel is niet 1 of 3 uur vóór de vigilie, maar l of 3 uur vóór het begin van 
de mis (voor de celebrant) of vóór het communiceren. Bij de aankondiging van 
deze maatregel, moeten de priesters dus ook rekening houden met de voorziene 
duur van het gedeelte van de plechtigheid vóór de mis. 


Ee 


één uur vóór de mis, wanneer de mis slechts op een laat uur wordt opge- 
dragen, of na verre reis, of na zwaar priesterlijk ministerie, hetgeen hier 
ingezien de nachtvigilie verwezenlijkt is ; ofwel bij wijze van niet alcoholische 
drank of medicijn tot onmiddellijk vóór de mis, indien hij geen goede 
gezondheid heeft. Voor de abluties in de Vigiliemis die gecelebreerd wordt in 
de avond gelden natuurlijk de gewone regels ; wordt de mis echter opge- 
dragen te middernacht, dan moeten de regels in acht genomen worden door 
de huidige wetgeving uitgevaardigd, indien de priester op Paasmorgen 
opnieuw wil celebreren. 


Besluit 


Wanneer men de nieuwe wetgeving op het ieiunium eucharisticum in 
haar geheel beschouwt, dan mag men spreken van een gunstige algemene 
regeling. De bepalingen liggen in de lijn van hetgeen sinds het begin dezer 
eeuw en vooral sinds de laatste vijftien jaar door talrijke particuliere indul- 
ten en diocesane faculteiten werd toegestaan, maar met dit groot voordeel, 
dat een einde gesteld wordt aan de al te grote verscheidenheid dezer afzon- 
derlijke dispensaties. 

De Kerk heeft het evenwel niet nodig geacht alle verlangens die op dit 
stuk werden naar voren gebracht te voldoen. Bij wijze van voorbeeld noe- 
men we hier slechts twee Italiaanse pastorale of liturgische vergaderingen 
die vorig jaar werden belegd, nl. te Milaan en te Brescia. In beiden werd het 
verlangen uitgedrukt dat het ieiunium eucharisticum voor elkeen zou beperkt 
worden tot slechts enkele uren vóór de mis of de communie. In zijn algemene 
omvang werd aan dit verlangen niet voldaan, zoals blijkt uit wat hoger 
gezegd is. Evenmin werd de gelijkstelling van vaste spijs en voedzame drank 
aanvaard. 

In de verklaringen van de nieuwe wetgeving op het nuchter zijn moet 
dan ook klaar in het licht gesteld worden, dat, in de gewone gevallen, de 
eeuwenoude wet van kracht blijft, behoudens de toelating om natuurlijk 
water te drinken ; en dat de voorzien verzachtingen enkel gelden voor de 
‚kategorieën van personen die door de wet worden genoemd en voor de 
speciale omstandigheden die daarin bepaald worden. 


O. DE ROP. 


Mliscellanea 


QUOMODO PROCEDENDUM EST CUM DUBIE BAPTIZATIS ? 


Aliquando dubium oriri potest de facto baptismi, sive quia collatio 
baptismi in registro baptizatorum non inscripta est (e.g. propter circunstan- 
tias exceptionales tempore belli, vel propter negligentiam parochi cui munus 
inscribendi incumbit), sive quia documentum authenticum non potest pro- 
ferri (eg: propter devastationes belli, propter incendium registrorum 
paroeciae, vel quia baptismus collatus est in regionibus ubi persecutio 
religiosa viget etc.). Quandoque etiam oritur dubium de validitate baptismi 
certe collati, sive quia infans domi a laico baptizatus est, sive quia baptismus 
in haeresi vel schismate collatus est. Quaestio ponitur quaenam principia 


his in casibus prae oculis sunt habenda, et quomodo concrete procedendum 
est (1). 


Principia tenenda 


1. Quaecumque suspicio vel quodeumque scrupulum relate ad factum 
vel ad validitatem baptismi non sufficit ad aliquem rebaptizandum, nequi- 
dem sub conditione Haec enim moralem certitudinem non tollunt. 

Revera cum baptismus sit moraliter certus vel moraliter certe validus, 
gravis irreverentia erga Christum committitur, faciendo gestum sacrilegum 
significatione et efficacitate orbatum. Imo cum consuetudo rebaptizandi sine 
ratione sufficienti multiplicaretur, dubiis innumeris et scandalo locum daret 
et defectum fiduciae erga laicos, aliquando privatim baptizantes, manifes- 
taret. 

2. E contra, cum baptismus sit sacramentum primarie necessarium, si 
adsit dubium fundatum, etiam leve, quod solvi non potest, ad conditionatam 
baptismi iterationem procedere licet. 

Revera ubi baptismus manet dubius vel dubie validus, ratio sat gravis 
habetur ut baptismus iterum sub conditione ministretur. Necessitas salutis 


(1) Cfr E. GENICOT et J. SALSMANS, Institutiones theologiae moralis. Ed. decima- 
septima, Bruxellis, 1951, Vol. II, p. 43-44 ; A. CHANSON, Pour mieux administrer 


Baptême, Confirmation, Eucharistie, Extrême Onction, Arras, 1952, n. 196-199 ; 
225-230 ; 339-342, 
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praevalet cuilibet periculo frustra ministrandi sacramentum (Can. CIC. 
732 $ 2). Supponitur autem dubium positivum et probabile : sacramenta 
enim sub conditione iterari non possunt, nisi fundate dubitandum sit de 
facto vel de valore sacramenti iam suscepti. Verum cum agatur de sacra- 
mento summae necessitatis, communis est sententia pro iterando sub condi- 
tione baptismo, non oportere tantas esse dubitandi rationes, quantae pro 
alio sacramento e.g. pro confirmatione requirerentur, atque aliquale dubium 
sufficere, dummodo intra limites dubii rationabilis contineatur. Nimia 
facilitas tamen improbanda est. Casus baptismi dubii vel validitatis dubiae 
pro posse solvi debet per examen praevium, iuxta concreta adiuncta facien- 
dum, consideratis personis eorumdemque educatione, perpensis quoque 
ablutione peracta et verbis formae expressis. Obligatio praevium examen 
faciendi tamen cadit, si dubium positivum in periculo mortis occurrit : 
tunc statim sine ulteriori inquisitione baptismus iteretur. 


Factum baptismi est dubium 


Dubium plerumque oritur ex deficientia documenti authentici propter 
rationes supra allatas. 

Hoc in casu praevium examen ad solvendum dubium exortum, redu- 
citur ad conatum probandi factum baptismi per testes fide dignos. Intuitu 
huius memoranda est regula Iuris canonici in can. 779 : « Ad collatum 
baptismum comprobandum, si nemini fiat praeiudicium, satis est ut unus 
testis omni exceptione maior, vel ipsius baptizati iusiurandum, si ipse in 
adulta aetate baptismum receperit». (Quae norma sequenti modo explicari 
potest. 

— Si factum baptismi nullam nocumentum alicui personae causat, 
sufficit vel iusiurandum ipsius personae, si ipse in adulta aetate bap- 
tismum susceperit, vel affirmatio iurata unius testis omni excep- 
tine maioris, seu de ecuius credibilitate non timetur. 

— Si factum baptismi nocumentum alicui causaret e.g. occasione 
alicuius processus nullitatis matrimonii, sì validitas matrimonii a 
facto baptismi dependeret, depositio unius testis, etiam omni excep- 
tione maioris, non sufficeret. Ad minus requiritur ut testis sit quali- 
ficatus e.g. parochus testimonium reddens de rebus ad suum 
officium pertinentibus, vel hoe deficiente probatio per alia docu- 
menta vel per plures testes. 

Evenire autem potest casus, quod nequidem unus testis fide dignus 

inveniri potest ad factum baptismi comprobandum (e.g. apud personas e 
regione Russiae apud nos transmigrantes). Quandoque baptismus forsan 


fee 


praesumi potest si personae, de quarum baptismo dubitatur, ex parentibus 
christianis praxim religiosam in vita servantibus, natae agnoscuntur. E 
contra potius non baptizatae praesumuntur, sì parentes in re religiosa 
indifferentes vel in cura prolis valde negligentes fuerunt, vel tempore nativi- 
tatis vagabundam ducebant vitam, vel in adiunctis vere turbatis vivebant. 
Omni in casu sacerdos iuxta concreta adiuncta iudicet oportet. 


Validitas baptismi est dubia 

1. Persona aliqua a laico baptizata est e.g. ab obstetrice, a medico post 
partum praematurum vel durante partu difficili, vel ab alia personna ob 
quamcumgque causam. 

Imprimis inquisitio praevia facienda est, quae duplici modo fieri potest 
a) Sive in singulis casibus inquirendo, quisnam et curnam baptizavit, utrum 
sit persona fide digna in suis affirmationibus, quonam modo baptizavit, 
instruendo de modo abluendi et de verbis pronuntiatis, in quibusnam cir- 
cumstantiis baptisavit etc. etc. Haec fieri possunt per modum conversa- 
tionis cum persona quae baptizavit, sive audiendo testimonium adstantium 
ad baptismi collationem. Ut haec inquisitio tempore opportuno fieri possit, 
fideles moneantur ut sacerdotem tempestive de ablutione privatim peracta 
certiorem reddant, et non exspectent donee puer ad ecclesiam deferatur. 
b) Sive inquirendo modo generali circa probitatem, peritiam et curam spiri- 
tualem personae laicae passim privatim baptizantis. Ubi persona, quae 
passim privatum baptismum confert, bonae famae esse dignoscitur, fide 
digna, circumspecta et in ritu baptizandi bene instructa, sacerdoti regula- 
riter sufficiet scire baptismum ab illa fuisse collatum, nisi in circumstantiis 
omnino extraordinariis loeum habuit. Res e contra aliter erit consideranda, 
si baptizantis peritia incerta est et communiter eius negligentia agnoscitur. 

Inquisitione peracta conclusiones eruantur. Si validitas baptismi mora- 
liter certa est, iteratio baptismi, etiam conditionalis, sub poena peccati 
mortalis prohibetur. Si manet dubium, quamquam leve, eg. quia persona 
baptizans est ignara vel valde negligens in rebus spiritualibus, vel quia in 
explicationibus sibi contradicit etc, ad iterationem baptismi procedendum 
est cum apposita conditione «si non es baptizatus ». 

Quodsi investigatio nullo modo fieri potest, adeo ut nihil habeatur 
praeter nudum testimonium personae ignotae de collato baptismo, baptismus 
regulariter sub conditione iterandus est. 

2. Baptismus in haeresi vel schismate collatus. 

Si de schismatico certe baptizato agitur, nulla difficultas exstat, cum 
baptismus plerumque validus reperiatur (2). 


(2) 5: khan in responso 30 ianuarii 1883 (cfr GENICOT - SALSMANS, op. cit, 
p. 43). 
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Si de baptismo haereticorum quaestio fiat, notatu dignum est haere- 
ticos non indiscriminatim omnes sub conditione rebaptizandos esse. Prae- 
vium de novo instituatur examen de intentione ministri, de materia et 
forma, quales determinate adhibitae fuerint. Quodsi ipse baptismus de quo 
agitur, examinari nequeat, circa sectam inquiratur, utrum ministri sectae 
rite baptizare soleant, utrum baptisnum ut necessarium habeant, et conse- 
quenter de eius administratione solliciti sint. Ad hoe opportune ad parochum 
vel ordinarium loci baptismi recurratur, et apud eos informetur quid illi de 
baptismo a sectis collato censeant. Baptismus a ministro protestantico admi- 
nistratus saepe dubii valoris erit. Tutius erit investigatione peracta rem 
ordinario submittere, eiusque stare iudicio. 


Animadversiones 


Ad finem huius explicitationis quasdam animadversiones practicas 
proponere iuvat. Dubia de facto baptismi catholicorum, quamplurimum per 
accuratam inscriptionem baptismi in registro baptizatorum praecaveantur. 
Utiliter legantur ea quae in Codice Iuris Canonici et Statutis dioecesanis de 
hac re imponuntur : « Parochi debent nomina baptizatorum, mentione facta 
de ministro, parentibus ac patrinis, de loco ac die collati baptismi, in bap- 
tismali libro, sedulo et sine ulla mora referre (Can. 777). Quae inscrip- 
tiones fiant statim post baptismum, antequam baptizatus extra ecclesiam 
deferatur (Statuta n. 127). Si baptismus nec a proprio parocho nec eo 
praesente administratus fuerit, minister de ipso collato, quamprimum 
proprium ratione domicilii parochum baptizati certiorem reddat (Can. 778). 
Speciatim si infantes in institutis dictis maternitates (Moederhuis, kliniek) 
baptizantur, …quamprimum rectores illorum institutorum, vel sacerdotes 
officium rectoris implentes, de baptismis ibidem collatis, certiores reddere 
debent parochus locorum in quibus parentes habitant. Parochi autem locorum 
in quibus parentes habitant, baptismos hos notificatos statim inscribant in 
suis registris paroecialibus (Stat. n. 129). 


Dubia de validitate baptismi catholicorum, orta ex collatione privata 
baptismi a laico ob necessitatis causam, etiam pro posse praecaveantur. 
Hac ratione curet parochus ut fideles, praesertim obstetrices, medici et 
chirurgi rectum baptizandi modum pro casu necessitatis probe ediscant 
(Can. 743). Quod etiam utiliter ad parentes et futuros cognatos extendatur. 
Occasione examinis praenuptialis parochus eos modum baptizandi doceat. 


M. FRAEYMAN. 
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DE HERVORMING VAN CLUNY EN HAAR BETEKENIS VOOR 
DE MIDDELEEUWSE CHRISTENHEID. (1) 


De na-karolingische crisis. 


Uit de donkere eeuwen, waarin kerk en barbaren na de val van het 
Romeinse rijk elkaar trachtten te ontmoeten, was met de karolingische 
renaissance niet slechts een culturele maar ook een eerste kerkelijke opbloei 
gerezen. Deze karolingische synthese was echter voorbarig. Innerlijke tegen- 
stellingen, politieke problemen en nieuwe barbareninvallen voerden deze pas 
ontloken westerse christenheid, bij de verbrokkeling van het karolingische 
rijk, opnieuw in een twee eeuwen lange periode van duisternis, waarvan de 
somberheid deze van de eerste wordingstijd nog overtrof. Een dubbele crisis, 
van institutionele en morele aard, bracht de Kerk in haar grondvesten zelf 
aan het wankelen. Zeer treffend heeft men deze periode als « Eglise au 
pouvoir des laïques» getypeerd : de Kerk is slachtoffer geworden van de 
anarchie, die het opkomende feodalisme over het gehele Westen bracht. 
leder kerkelijk ambt is uitgegroeid tot een feodaal leen en zo in de orde 
van suzerein en vazal ingeschakeld (2). Voor bijna alle ambten spreken 
leken het laatste woord. Niet slechts de pastoors worden naar willekeur van 
de plaatselijke heren aan- of afgesteld, niet alleen worden vele bisschoppen 
machteloze pionnen in het politieke schaakspel van elkaar bestrijdende 
graven en vorsten, maar het pausdom zelf maakt de treurigste crisis door 
van zijn gehele geschiedenis. Gedurende 81 jaar (882-963) wordt de pause- 
lijke waardigheid een speelbal der Italiaanse adellijke geslachten en partijen, 
zodat gedurende deze korte periode 24 pausen de troon bestegen, wiens 
keuze bijna telkens onder druk of bedreiging plaats vond en waarvan ver- 
schillende door de tegenpartij werden uit de weg geruimd. Het is de tijd 
van het bekende Cadaver-concilie, waarop het lijk van de overleden paus 
Formosus uit zijn graf werd gehaald, met de pauselijke gewaden omhangen 
voor de rechters gebracht, beschuldigd en veroordeeld, en na allerlei mis- 
handelingen door de plebs in de Tiber geworpen. De regerende paus Stepha- 
nus VI werd om deze wreedheden in cachot gewurgd (897). Tien jaar 
nadien werden twee pausen in het zelfde jaar gedood. Tenslotte lag het 


(1) Gedeeltelijke oplossing van Sessio III, 6, 1953. Zie SCHNUERER, Kerk en 
beschaving in de Middeleeuwen, Haarlem, 1949, dl. II, blz. 177-214 ; DANIEL- 
ROPS, PEglise des temps barbares, Paris, 1950, hst. VIII en X. E. AMANN - 
A. DUMAS, ZEglise au pouvoir des laïques ( 888-1057), Paris, Bloud et Gay, 1940, 
blz. 15-60, 293-340 ; A. CHAGNY, Cluny et son empire clunisien, Paris, 1940. 

(2) Zie Coll. Gand., 1949, fasc. 2, blz. 156 en vlg. 


tis 


pausdom tientallen jaren verknecht onder de macht van heerszuchtige vrou- 
wen. De befaamde Senatrix Marozia liet de regerende paus, Johannus X, 
vermoorden en benoemde achtereenvolgens zijn drie eerste opvolgers, waar- 
onder haar eigen zoon. Zij werd samen met deze laatste, Johannus XI, 
door haar oudere zoon Alberik in het gevang opgesloten, waarin zij Johan- 
nus X had laten vermoorden. Alberik echter, hoewel hij enkele meer waar- 
dige pausen benoemde, vernederde het pausdom het diepst door zijn zestien- 
jarige zoon, niettegenstaande zijn losbandige jeugd, als Johannus XII 
(955-963) tot paus aan te stellen. Deze werd om zijn ongeregeld leven 
tenslotte afgezet door de Duitse Keizer Otto 1, dien hij zelf had 
gekroond (3). 

Een dergelijke machtsname van de leken over alle kerkelijke ambten 
bracht vanzelfsprekend op alle trappen van de geestelijke stand vele onwaar- 
dige kandidaten, wiens levenswijze ver beneden hun geestelijke waardigheid 
bleef. Simonie en Nicolaïsme waren de bijzonderste uitingen van deze 
morele crisis, die de geestelijkheid aantastte in een tijd, die meer dan 
welke andere ook aan geestelijke verheffing nood had. De schaarste en 
eenzijdigheid der documenten (4) maken het de geschiedschrijver uitermate 
lastig een historisch juist en genuanceerd beeld te schetsen van deze zede- 
lijke crisis onder de geestelijkheid van de IX° tot de XI° eeuw. Is voor het 
pausdom het verval sprekend, voor het episcopaat moet reeds meer onder- 
scheid gemaakt. Naast vele onwaardigen, die op louter simonieke wijze hun 
zetel veroverden en zich slechts om hun tijdelijke aangelegenheden bekom- 
merden, kenden sommige bisdommen, zoals in onze lotharingische gewesten, 
waardige vertegenwoordigers, die hoewel door de vorst aangesteld, zich toch 
op merkwaardige wijze van hun geestelijke taak kweten (5). Met de lagere 
geestelijkheid. en de kloosters was het ongetwijfeld het treurigst gesteld. De 
eersten waren zonder enige ernstige vorming, het onmiddellijkst aan de ruw- 
heid der hen omgevende maatschappij blootgesteld, en werden daarbij door 
hun plaatselijke heren tot een armtierig en soms onmenselijk bestaan ver- 


(3) De bijzonderste gelijktijdige kroniekschrijver, Liutprand van Cremona, wil in 
zijn «Liber gestorum Imperatoris Ottonis Magni»> de inmenging van Keizer Otto 
in de pauselijke aangelegenheden verdedigen, en tracht daarom het pausdom op 
zijn slechtst voor te stellen. Met voorliefde weidt hij uit over de « pornocratie » 
te Rome, over de wereldse omgeving van Johannes XII, zijn liederlijke nacht- 
feesten, waarop zelfs toasten aan Lucifer zouden uitgebracht zijn. 


(4) De schaarse archiefstukken geven meestal slechts uitzonderlijke gebeurtenissen 
en lopen dus kans enkel ergerende feiten in plaats van het gewone dagelijks 
gebeuren weer te geven. De literaire getuigenissen komen meestal van predikanten. 
en eerste hervormers, die in hun vurig optreden tegen de misbruiken, deze 
spontaan overdrijven en veralgemenen. 


(5) Zie Coll. Gand., 1949, fasc. 2, blz. 159 vlg. 
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oordeeld. De kloosters hadden het meest van de laatste barbareninvallen en 
van de secularisatiepolitiek der karolingers te lijden gehad. Koningen en 
feodale Heren hadden ze tijdens de vlucht der monikken in bezit genomen 
en stelden er nadien hun vrienden als abten aan, soms leken, die met vrouw 
en kinderen de abdij voor eigen baat kwamen beheren en zich op verre na 
niet bekommerden, noch om het materieel bestaan der monnikken, noch om 
het vrijwaren van tucht en zedelijkheid. Hoewel er wel enige overdrijving 
schuilt in de beschrijving der Vita van Odo van Cluny, toch is het treffend 
te lezen dat in geheel Francia geen enkel regulier klooster meer aanwezig 
was, waar een rechtgeaard monnik kon binnen treden. Waar het verval het 
diepst was, ontsproot echter een eerste herleving, die de inzet zal zijn van 
een grondige vernieuwing voor de gehele Kerk. 


Cluny en de geleidelijke herwording. 

Vanaf de X° eeuw werden wel door enkele bisschoppen en pausen, ja 
zelfs door sommige koningen en vorsten pogingen gedaan tot hervorming 
op kerkelijk gebied. De verwereldlijking van de Kerk was echter te ver 
doorgedreven, dan dat deze verspreide pogingen van boven uit veel veran- 
dering zouden brengen. Pas wanneer de kerk zich in een beperkte kring van 
kloosters met meer ijver aan haar oorspronkelijke taak wijdde, waardoor 
zij haar geestelijke waardigheid weder verhief, trad langzaam verbetering 
in. Een nieuwe vurigheid en bezieling moesten van onderuit groeien, en 
hielpen zo de nodige atmosfeer scheppen, waarin een georganiseerde her- 
vorming kon doorgevoerd worden. Verschillende kloosters hebben in de loop 
van de X° eeuw deze geestelijke herwording aangevat. Ook onze Vlaams- 
Lotharingische gewesten hebben hierbij een niet te onderschatten rol 
gespeeld (6). Doch geen enkele hervormingspoging heeft zulk een algemene 
beweging in het leven geroepen en zulke blijvende vruchten voor de gehele 
Kerk afgeworpen als de stichting van Cluny (7). Reeds door zijn geogra- 
phische ligging in het centrum der toenmalige Christenheid en op het kruis- 
punt der grote handelswegen van het westen, scheen het tot zulke rol geroe- 
pen. Maar vooral, de stichtingsbepalingen zelf wezen er duidelijk op, dat 
de kwalen van de tijd werden te keer gegaan. 

Het was schijnbaar een gewone gebeurtenis, toen op 11 September 910 
een graaf uit Auvergne, Willem van Aquitanie, in aanwezigheid van enkele 
edelen en bisschoppen aan een naburig abt een deel van zijn bezit afstond 
tot het stichten van een nieuw klooster. De schenkingsoorkonde bepaalde 


(6) Zie Coll. Gand, 1949, fasc. 3, blz. 242 vlg. 
(7) Frankrijk, dat wel het diepst door het verval getroffen was, zal door de invloed 
van Cluny voor verschillende eeuwen de geestelijke voorrang in Europa verwerven. 
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echter dat het nieuwe klooster onafhankelijk zou zijn van alle wereldlijke, 
alsook van alle ondergeschikte geestelijke macht, en dat het rechtstreeks en 
alleen aan Rome zou onderworpen zijn. Deze bepaling tastte de heersende 
kwaal in de kiem aan en was revolutionnair voor die tijd. De lekemacht 
over de kloosters was immers algemeen. Als onmiddellijk gevolg van deze 
eerste bepaling mochten de monikken vrij hun abt kiezen « secundum bene- 
placitum Dei et regulam S. Benedicti». Weldra groeide het gebruik, dat 
praktisch de abt zelf met toestemming der monikken de opvolger aanduidde. 
Zo werd Cluny twee eeuwen lang door zeer bekwame en heilige abten 
geleid, die door hun lang bestuur een vaste hervormingstraditie wisten te 
vestigen (8). Van het begin af immers werd de stichting eveneens in de 
lijn van de zedelijke hervorming gesteld. Abt Berno bracht in Cluny de 
vurigste monikken samen, die er de strenge toepassing van de regel van 
Benedictus zouden doorvoeren (9). Van beslissend belang was vooral, dat 
zeer vlug verschillende kloosters bij Cluny aansloten met de speciale bedoe- 
ling volgens de geest van het moederklooster te leven. In 931 werd deze 
gewoonte reeds door Rome in een statuut vastgelegd : Cluny krijgt de lei- 
ding over al de door haar hervormde abdijen. Overal wordt door de abt 
van Cluny een prior aangesteld. De verschillende priors komen jaarlijks 
in het hoofdklooster samen om er de bevelen en plannen van de abt te 
vernemen. Zo werd het opzet van de grote abt Odo, Cluny tot het centrum 
te maken van een algemene westerse kloosterhervorming, door Rome gecon- 
firmeerd. Het succes dezer bewegingen was wonderbaar. Talrijke edelen 
volgden het voorbeeld van de stichter en stonden nieuwgestichte of te lang 
uitgebuitte abdijen ter hervorming aan Cluny af. Eerst in Burgondië, dan 
in Normandië, weldra in Italië, Engeland, Spanje strekt zich de invloed van 
Cluny uit. Zó groeide door wreedzame verovering een machtige organisatie 
van centra van vernieuwd christendom en werd het westen tot een nieuwe 
geestelijke eenheid gebracht. 

Wanneer Hendrik II in 1014, door Benedictus VIII tot keizer gekroond, 
voor de eerste maal als symbool van zijn universele macht de rijksappel 
ontvangt, stuurt hij deze naar Cluny, dat hij meer waardig oordeelt dit 
symbool te bezitten, omdat het waarlijk reeds de geestelijke leiding van het 
westen in handen heeft. Dit ideaal van concentratie was van uitzonderlijk 
belang in deze tijd van algemene verbrokkeling van het gezag. Het geeft 


(8) Berno (910-927), Odo (927-941), Maiolus (948-994), Odilo (994-1049), Hugo de 
Grote (1049-1109). 

(9) Zij nemen de hervormde regel van Benedictus van Aniane over, een benedictijner- 
monnik, die reeds onder Lodewijk de Vrome (begin IX® eeuw) een strengere 
richting insloeg, maar het tot geen algemene hervorming kon brengen. 
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de kerk een leidende rol in de ordening der feodale maatschappij en stelt 
Rome, dat wegens het diepe verval van het pausdom zijn invloed in het 
westen verloren was, stilaan weer op de voorgrond. Vooreerst en essentieel 
was Cluny zeker een kloosterhervorming en als dusdanig heeft ze binnen 
ontelbare abdijen de vrede en de eredienst hersteld. Maar deze burchten 
van vernieuwd christelijk leven werden onvermijdelijk aantrekkingscentra, 
midden een maatschappij waar ruwheid en geweld hoogtij vierden. Ook de 
lekenwereld is door Cluny sterk beïnvloed geworden : de christelijke ridder- 
schap, de godsvrede, de kruisvaarten zijn ondenkbaar zonder de bezieling, 
die Cluny heeft gebracht. Tenslotte heeft Cluny een eerste stoot gegeven 
tot de reformatie van de wereldgeestelijkheid en van Rome zelf. Wanneer 
het pausdom weldra de leiding van de vernieuwing zal nemen in de Grego- 
riaanse Hervorming en de Investituurstrijd zal inzetten, dan is zulks slechts 
mogelijk, omdat Cluny het pausdom opnieuw tot het zichtbare middenpunt 
der katholieke Kerk heeft gemaakt, spijts de rampen waardoor het verne- 
derd was geworden. Cluny heeft niet rechtstreeks gewerkt voor de bevrij- 
ding van de seculiere geestelijkheid uit de lekemacht, maar heeft het terrein 
ertoe voorbereid en het ideaal door eigen voorbeeld geïnsinueerd. De pausen 
hebben het slechts overgenomen en in strijd doorgezet. 

Evenals de Angelsaksische monnikken en Bonifacius in de VII°-VIII® 
eeuw het Westen rond Rome geestelijk verenigden en zo het fundament 
legden van het eerste christelijk rijk van Karel De Grote, zo heeft de Cluny- 
beweging opnieuw het Westen geestelijk rond het pausdom gecentreerd en 
zo de hoogbloei van de middeleeuwse Kerk voorbereid. 


L. REYNTENS. 


Chronica 


HET EERSTE NATIONAAL CONGRES 
VAN VROUWELIJKE RELIGIEUZEN 
IN NEDERLAND. 


Met volle instemming en onder grote belangstelling van het Hoogwaar- 
dig Nederlands Episcopaat ging dit congres door van 4 tot 6 Juni 1952 in 
Huize Bouvigne te Breda. 

Deze nationale samenkomst werd zorgvuldig en langdurig voorbereid. 
Reeds in 1950 werd een commissie opgericht waarin de eerste voorberei- 
dende besprekingen plaats vonden. Deze commissie nodigde, op Kerstmis 
van hetzelfde jaar, enige geestelijken uit, die op de hoogte zijn van de 
actuele problemen door het religieus leven gesteld, om gezamenlijk de orga- 
nisatie van het Congres te bespreken. Het Nederlands Episcopaat werd op 
de hoogte gesteld van het initiatief, waarmede volledige instemming werd 
betuigd en de wens uitgedrukt dat de religieuzen op dit Congres werkelijk 
zouden meespreken. 

Na deze voorbereiding zijn de leden van de bestuurscommissie met de 
vertegenwoordigers van het Episcopaat samengekomen om het onderwerp en 
het plan van de studiedagen te kiezen en op te maken. Als onderwerp werd 
aangenomen een zeer belangrijk probleem, dat ligt aan het begin zelf van 
het kloosterleven, nl. de roeping tot het religieus leven. Vier sprekers 
werden aangeduid om het onderwerp langs verschillende kanten te belich- 
ten en alle voorzorgen werden genomen om het zwaartepunt van de studie- 
dagen te leggen bij de Congressisten zelf in de besprekingen die op de 
inleidingen zouden volgen. Daarom werden de aanwezigen in kleinere 
discussiegroepen ingedeeld. 

Pater Boelaars, C.S.S.R., belichtte de feitelijke situatie van de roeping 
tot het religieus leven. De toestand is in Nederland even bedenkelijk als 
in ons land : « globaal is het aantal candidaten onder de jonge meisjes 
voor het religieus leven tot de helft of tot een derde geslonken in de jaren 
na de laatste wereldoorlog. » (1). Spreker onderzocht de gunstige of ongun- 
stige omstandigheden van deze tijd waarin roepingen tot de religieuze actieve 


(1) F. KOPPENDRAIJER, SJ. in Heraut van het H. Hart, 1951, blz. 188. 
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vrouwencongregaties gedijen of verloren gaan. Als voornaamste reden 
waarom de roep van God minder gehoor vindt bij de huidige meisjes noemt 
spreker : de afstand tussen de geestelijke instelling van de religieuzen ener- 
zijds en van de katholieke lekenwereld anderzijds. Er moet dus een aan- 
passing gebeuren welke spreker, in het tweede deel van zijn toespraak, 
uiteenzette. Hij wees echter niet op een belangrijk punt : nl. de onderlinge 
liefde der religieuzen als aantrekkingskracht. Dit werd aanstonds opgemerkt 
door de aanwezigen tijdens de bespreking. Tijdens de gedachtenwisseling 
vroegen de aanwezige zusters verder : een gezond, goed-gefundeerd onder- 
richt in de geloofswaarheden als basis voor het geestelijk leven ; een grotere 
waardering van de religieuze staat door vele priesters ; een verlenging van 
de vormingstijd ; een vormingscursus voor novicenmeesteressen en over- 
sten ; vermiridering van activiteit ; bevordering van liturgisch leven ; vrij- 
heid in de meditatie ; betere ontspanning ; meer onderlinge liefde en ook 
samenwerking tussen de Congregaties ; geen rivaliteit. — Omtrent de hou- 
ding van de religieuzen tegenover de lekenwereld kwamen verschillende 
punten naar voren : alles vermijden wat onsympathiek en geheimzinnig aan- 
doet ; meer eerbied voor het christelijk lekenleven ; een grote dienstbaarheid 
jegens allen ; op de hoogte blijven van wat er omgaat in de wereld, daarom 
is de lezing van « Katholiek Archief » aan te bevelen. 


Pater Smeets, O.F.M., sprak over de leer van de roeping tot het reli- 
gieus leven. Hij ging uit van het religieus leven, de religieuze staat, waar- 
toe Gods roepstem leidt, om zo beter te doen inzien welke voorwaarden 
moeten worden vervuld opdat iemand werkelijk kan worden beschouwd als 
door God tot het kloosterleven geroepen. Het kloosterleven is eigenlijk een 
sterven met Christus om te leven voor God en voor de evenmens om God 
door liefdewerken. Om tot dit leven toegelaten te worden mogen geen impe- 
dimenten aanwezig zijn bij de candidaten, zij moeten daarbij physische, 
godsdienstige en morele kwaliteiten bezitten. Zij moeten physisch gezond 
zijn en die gezondheid in het klooster behouden door voldoende slaap, 
degelijk voedsel, lichamelijke inspanning, hygiëne en sport waaraan de 
tegenwoordige generatie, meer als vroeger, belang hecht. Er dienen bij de 
candidaten een aantal verstandelijke kwaliteiten aanwezig te zijn, daaren- 
boven evenwichtigheid, een innerlijke rust en gezond verstand. Men 
weze voorzichtig met meisjes die tekenen geven van psychische afwijkingen 
of abnormaliteiten. Het meisje dat het kloosterleven verlangt, moet werke- 
lijk vroom en godvruchtig zijn met een beproefde deugd van naastenliefde, 
kuisheid en gehoorzaamheid en daarbij een geschiktheid voor het gemeen- 
schappelijk leven. — In de discussie drukte de vergadering eenstemmig 
de wens uit dat, tijdens het noviciaat, de theoretische grondslagen 
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van het religieus leven aan de novicen zouden worden uiteengezet door 
een priester die sympathie voelt voor die taak, op de hoogte is van het 
kloosterleven en de geest van de betreffende congregatie kent en aanvoelt. 

Pater Ellerbeck, S.J., handelde over de beoordeling van de candidaten 
voor de actieve religieuze congregaties. De overste moet oordelen of iemand 
geschikt is de lasten van het religieus leven te dragen in de congregatie 
welke zij bestuurt. De normen van beoordeling zijn : de nodige intelligentie, 
evenwichtige persoonlijkheid, gezond oordeel, evenwicht tussen zelfstandig: 
heid en afhankelijkheid, normaal ontwikkeld gevoelsleven, lichamelijke 
gezondheid. Uit de discussie bleek dat de aanwezige kloosterzusters de echte, 
de gezonde godsdienstigheid als een onmisbaar kenmerk voor een religieuze 
roeping aanvaarden evenals eerlijkheid en openhartigheid, opgewektheid en 
sociale gezindheid. 

Moeder Marielene, der Liefdezusters van de H. Carolus Borromaeus, 
handelde over het opvangen der eerste moeilijkheden in het Postulaat. Zij 
bekeek haar onderwerp vanuit drie gezichtspunten : de kenmerken van het 
hedendaags meisje, haar moeilijkheden tijdens het Postulaat en de oplossing 
er van. De grootste moeilijkheden die het hedendaagse, zelfstandig en vrij- 
gevochten meisje ontmoet in het Postulaat komen voort uit de aard zelf van 
het rustig en eentonig kloosterleven dat van haar afhankelijkheid, gehoor- 
zaamheid, volledige onthechting vraagt. Haar vorming in die richting vraagt 
tact, geduld en vooral veel tijd, veel meer dan vroeger. Als het hedendaags 
meisje de moed heeft de luidruchtigheid en oppervlakkigheid van de wereld 
op te geven, dan heeft zij de eerste moeilijkheid overwonnen en komt zij 
met Gods genade en met de hulp en het voorbeeld van de oudere religieuzen, 
de andere moeilijkheden te boven. 


Op de slotvergadering van het Congres werd beslist om in de religieuze 
congregaties, op de derde Zaterdag van de maand, te bidden voor de roe- 
pingen tot het religieus leven. Vervolgens werd voorgesteld eens per jaar, 
rond Pinksteren, een dergelijke bijeenkomst voor algemene en provinciale 
oversten te herhalen. Verder kwam uit de vergadering de wens naar voren 
om een gezamenlijke retraite te houden voor de algemene en provinciale 

oversten. Eindelijk las de voorzitter de desiderata van het Congres : na een 
dankwoord aan het Hoogwaardig Episcopaat spreekt het Congres zich una- 
niem uit voor de belangrijkheid van het gezamenlijk gebed om van God de 
zegen over de religieuze congregaties te vragen. Verder acht het de beleving 
van de christelijke liefde, zowel binnen de congregaties zelfs als tussen de con- 
gregaties onderling, van het hoogste belang. Het Congres spreekt zich uit 
voor een vormingstijd die dieper, breder en langduriger is ; voor de spe- 
ciale vorming van novicen-meesteressen en andere oversten ; voor een jaar- 
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lijkse bijeenkomst van de algemene en provinciale oversten met assistenten. 
Het Congres acht het ten slotte van zeer groot belang dat door priesters in 
prediking, onderricht en leiding de waarde van het religieus leven voor de 
gelovigen worde belicht en dat de priesters aan wie de geestelijke leiding 
van de religieuzen is opgedragen, dit zouden beschouwen als een taak van 
uitverkiezing (1). 


P. LOONTJENS. 


BIJBELSE KRONIEK 


1. — Een belangrijke gebeurtenis: De Boeken van het Oude 
Testament (1). 


Eindelijk, — het is geen verwijt, maar een applaus ! — zijn de eerste 
drie afleveringen van de nieuwe Nederlandse vertaling en commentaar op 
het O.T. verschenen. Men mag het gerust bekennen : tot nu toe was de 
Nederlandse literatuur, vooral de katholieke, op dit gebied bijna zo schamel 
als Adam en Eva, en, helaas, ook zij scheen er zich weinig over te schamen. 
In 1939 nam het Nederlands episcopaat zelf het initiatief en gaf aan de toen- 
malige professoren van de Nederlandse groot-seminaries de opdracht een 
commentaar op het O.T. samen te stellen. Intussen brak de oorlog uit, 
werden sommige mensen overgeplaatst, en nu berust de hoofdredactie bij 
de professoren van de RK. Universiteit Nijmegen, Dr W. Grossouw, Mag. 
Dr J. van der Ploeg O.P. en Prof. Dr J. van Dodewaard (Warmond) ; 
redactiesecretaris is de ondernemende en expeditieve Dr A. van den Born. 
Middelerwijl is een heel stel medewerkers uit Noord en Zuid aangeworven, 
die hun uiterste best doen om de twaalf delen (ca 5000 blz.) rond het jaar 
1960 klaar te hebben. Bedoeld is een nauwgezette vertaling uit de grondtekst 
in keurig Nederlands en een wetenschappelijk verantwoorde verklaring te 
geven, die evenwel niet te technisch is, zodat ook de zielzorger voor zijn 
apostolaat kan teruggrijpen naar het Oudtestamentisch Godswoord. 


(1) De Kloosterling, Verslag van het Congres der actieve vrouwelijke religieuzen, 
Bijlage, September, 1952. 

(1) W. GROSSOUW, J. VAN DER PLOEG, J. VAN DODEWAARD, De boeken van 
het Oude Testament. I, 3. B. J. ALFRINK, Josue ; VIII, 1. J. VAN DER PLOEG 
O. P., Spreuken ; XII, 1-6. D. DEDEN S. C. J., De kleine Profeten, Roermond - 
Maaseik, Romen en Zonen, 1952-1953, 24 x 17 cm, 122 + 107 + 234 blz, 


710 + 61 + 131 Fr. Het globale bedrag van de commentaar kan geraamd worden 
op een kleine 3.000 Fr. 
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Te oordelen naar de eerste drie afleveringen zal onze oorspronkelijke 
schamelheid spoedig in een goedgevoerd, veelkleurig en passend feestgewaad 
steken, zodat wij de buren niet meer zullen moeten benijden. BOT is gron- 
diger dan de Echter-Bibel, is niet zo breedsprakerig, maar degelijker dan 
Pirot-Clamer ; wij hebben dus alle kans met deze commentaar voor het 
brede katholieke publiek het te halen op de gelijkaardige bestaande collecties. 
Tenslotte schijnt de redactie er op te staan dat er geen kwart eeuw over de 
volledige publicatie verloopt, zoals dit het geval was met Pirot-Clamer. 
De geestelijkheid zal het dus niet moeilijk hebben om te kiezen en wij 
hopen dat zij zal kiezen. Voor één keer dat in het Nederlands taalgebied 
een standaardwerk verschijnt, moeten wij toeslaan. Of het practisch is ? 
Kan het woord Gods dan onpractisch zijn ? En waar zal U het beter leren 
begrijpen ? Het is niet zonder bijbedoeling dat precies dit jaar voor de 
conferenties der geestelijkheid vragen gesteld werden uit Josue, dat in 
BOT het eerst verscheen. Wij hopen trouwens in deze boosheid te volharden. 
Wel is het N.T. de vervulling van het O.T., maar men kan toch nooit de 
vervulling begrijpen zonder de verwachting gekoesterd te hebben; en 
bovendien is het een feit dat de menselijke zelfgenoegzaamheid het huidig 
tijdsklimaat zozeer beheerst, — de man achter het stuur van zijn wagen 
meent wel dat hij de hele wereld regeert, — dat het nodig is de nood aan 
God, de zin voor de Heilige opnieuw in onze mensen uit te graven, wil men 
hen open stellen voor de blijde boodschap. De paradox van natuurlijke 
afstand en gemeenschap-uit-genade tussen God en mens wordt nergens zo 
rechtstreeks, zo treffend, soms tot verbijstering toe, duidelijk gemaakt als 
in het epos van Gods genadige heilswerking in het ontrouwe Israël of in de 
dreigorakels der profeten. De suikerwater-literatuur der eindeloze devotie- 
boekjes zal de mens van deze tijd niet wakker schudden ; « het gebrul van 
de leeuw » (Am. 3, 8), het woord van de levende God heeft kans gehoord 
te. worden. Moest onze prediking bijbelvast zijn, dan had Kard. Suhard niet 
zo moeten hameren op «le sens de Dieu». Wie trouwens de rede van 
H. M. de Koningin der Nederlanden in de authentieke versie (niet de 
geknipte reportage van de B.N.R.O.) gehoord of gelezen heeft, zal er over 
akkoord gaan dat een rede die op de Bijbel geïnspireerd is, indruk maakt. 
De geestelijkheid weze er ook op bedacht de katholieke intellectueel de weg 
naar de bronnen te tonen. Wanneer men de invloed afweegt van de profane 
literatuur tegenover onze meestal zeer schrale, zoeterige of moraliserende 
devotieliteratuur, dan is er weinig kans dat ons godvruchtig gebazel door- 
dringt. De katholieke intellectueel zal de Bijbel lezen en bestuderen indien 
de zielzorger daar zijn aandacht op trekt en hem de nodige instrumenten 


pee 


aanduidt. In dit verband verwijs ik nogmaals naar het maandblad Het 
heilig Land (der H. Landstichting, Nijmegen), waarin kloosterzusters, leden 
van de K.A. e.a. een eerste initiatie tot de bijbellezing zouden kunnen opdoen 
en dit op een zeer aangename manier ; zij zullen er in elk geval meer in 
leren en er meer aan hebben voor hun persoonlijke godsdienstigheid dan 
aan een karrevracht missietijdschriften, kalenders, « boden» van dit en 
«stemmen » van elders. Stilaan opgenomen in de atmosfeer van de Bijbel, 
vertrouwd met de locale kleur en het Semietisch denken, zullen zij zelf 
vragen naar de Bijbel en naar een verklaring, en laten wij hopen dat zij 
dan niet van het Woord Gods verstoken blijven. 

Maar keren wij nu terug naar de eerste drie commentaren. De eerste 
behandelt Josue en is van de hand van Mgr Dr B. J. Alfrink, aartsbisschop- 
coadjutor van Utrecht, vroeger hoogleraar te Nijmegen. Onze lezers hebben 
reeds vroeger iets over zijn Josue-studiën vernomen (Coll. Gand., 1951, 
blz. 84), namelijk over zijn interpretatie van het zonnewonder. Misschien 
hebben toen sommige lezers de wenkbrauwen gefronst over deze nieuwe 
verklaring, maar sinds prof. Alfrink promoveerde naar Utrecht zal zijn 
orthodoxie wel buiten kijf zijn. Er is trouwens niet het minste gevaar voor 
geweest : bovennatuurlijkheid en onwaarschijnlijkheid zijn precies niet het- 
zelfde. Buiten dit zonnewonder heeft Mgr A. ook nog een opheldering 
gevonden voor het geval Achan (Jos. 7). De gehele commentaar is trouwens 
het resultaat van jarenlang wetenschappelijk onderzoek, o.m. van een diep- 
gaande litterair-kritische analyse. Volgens A. heeft de schrijver van Jos. (R) 
een hele collectie voorafbestaande geschreven bronnen benut (verhalen met 
uitgesproken aetiologisch karakter, poëtische stukken, lijsten, de beschrij- 
ving der gebieden (G) in 13-22), waarrond hij de Deuteronomistische 
beschouwing weeft van de wonderbare steun van Jahweh bij de verovering 
van het beloofde land, geconditionneerd door het onderhouden van de wet. 
Bovendien legt R ook de nadruk op de verbondenheid van de Transjordaanse 
stammen met de Westjordaanse. Tenslotte getuigt ook de stijl van R van 
een sterk Deuteronomistische inslag. En hier komt dan het verrassende 
van Mgr Alfrink’s zienswijze : R die dus onder de invloed van Deut. staat, 
zou gewerkt hebben tijdens het Hebronietisch koningschap van David, hij 
zou een leviet geweest zijn, wellicht uit Machanaïm, levietenstad en resi- 
dentiestad van Saul’s huis (2 Sam. 2, 8) tijdens David's regering te Hebron ; 
zijn boek zou een pleidooi voor de eenheid der twaalf stammen zijn, opge- 
steld tijdens het conflict dat volgde op de dood van Saül. De ouderdom 
der bronnen van Jos. is door de studies van A. Alt en M. Noth in het licht 
gesteld, maar dat de Deuteronomistische redactie teruggevoerd wordt tot het 
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begin 10e e. is niet naar de heersende opinie en maakt ons nieuwsgierig 
naar de opvatting van Mgr A. over de historische ontwikkeling van Deut. 
De verklaring is bondig, goed gedocumenteerd en vlot leesbaar (2). 

Prof. van der Ploeg beschrijft eerst de literatuursoort (niet : literatuur, 
zoals S.) die in het Nabije Oosten goed bekend is als de wijsheidsspreuken ; 
daarna heeft hij het over het aandeel van deze wijsheid in de Israëlietische 
literatuur, de ouderdom der verschillende secties van Spreuken, de com- 
positie van het boek en de inhoud der verschillende mâsjâls. Vertaling en 
verklaring getuigen van de schrandere, zorgzame werkzaamheid, die kenmer- 
kend is voor de hoogleraar te Nijmegen. Werkelijk een boek vol levens 
wijsheid. 

En tenslotte, de zopas verschenen commentaar op de eerste zes Kleine 
profeten, van de hand van Prof. Deden, waarmee wij in een derde literair 
genre van het O.T. belanden en stilaan een globale pronostiek over de hele 
serie kunnen uitspreken. Ook Prof. Deden kan van harte gefeliciteerd 
worden om zijn grondige en toch bondige, overzichtelijke en heldere com- 
mentaar. De afzonderlijke inleidingen behandelen de klassieke kwesties 
(persoon, tijdbeeld, karakteristiek van de eigen profetische boodschap, 
compositie van het boek, stijl) op grond van een goed beheerste, brede docu- 
mentatie. Voor Osee zou ik het tijdbeeld wel enigszins breder geschetst 
gewild hebben, al wordt deze paragraaf wel aangevuld door de inleiding 
op Amos en de commentaren op de beide profeten. Het huwelijk van Osee 
wordt terecht als een historische tragedie van de profeet aangezien, al zou 
ik persoonlijk niet zo sterk staan op de volledige correspondentie tussen 
het historisch gebeuren en de symbolische profetische interpretatie. Op blz. 
16 weet S. wel, de lezer wellicht niet dat het oordeel van Kon. over de 
koningen-tijdgenoten van Osee wel een beetje eenzijdig is. Voor Amos 3, 3-8 
verwijs ik S. naar H. Junker, Leo rugiit, quis non timebit… in Trierer 
theologische Zeitschrift, 1950. In plaats van nog een paar vitterijen op te 
halen, verkies ik de lezing van deze commentaar oprecht aan te bevelen om 
zijn brede informatie, zijn kritische onderbouw en zijn klaar betoog. 

Nog een woord voor de uitgever : Romen en Zonen verzorgt op voor- 
treffelijke wijze de uitgave van dit standaardwerk : het publiek zal hem er 
dankbaar om zijn. 


(2) Wellicht kan nog deze opmerking haar nut hebben : Nederlandse auteurs zijn al 
te gereed met het gebruik van leenwoorden die niet tot de Nederlandse taal 
behoren (bv. dubieus, geverseerd, expresselijk, normaliter, enz.) en die wellicht 
storender werken op Vlaamse oren dan op Noord-Nederlandse. Ook begrijp ik niet 
waarom de bijvoeglijke naamwoorden afgeleid van een landsnaam (bv, Egyptisch, 
Transjordaans, enz.) niet met een hoofdletter geschreven worden. 
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Terwijl wij nu toch spreken over BOT, kunnen wij ook signaleren dat 
in de collectie BNT, de Boeken van het Nieuwe Testament van Prof. Dr 
J. Keulers, deel IV verscheen over de Handelingen (3). Onze lezers weten 
reeds dat wij er niet voor te vinden zijn deze reeks in dezelfde mate aan te 
bevelen. De tweede uitgave is een vrij oppervlakkige herwerking van de 
eerste ; een te grote breedsprakerigheid is door een beknoptere vervangen. 
Voor de Handelingen, waarover de laatste jaren toch veel nieuws gezegd is 
geworden, ware een totale omwerking wenselijk geweest. Het blijft nog 
altijd een spijtige zaak dat ook voor het N.T. geen equipe werd gezocht, 
die het werk zou verdelen. Intussen is Keulers de enige commentaar in het 
Nederlands die bruikbaar is en mogen wij niet te veel critiseren : wij hebben, 
althans in Nederland, niets beters. 


2. — Het Bijbels milieu. 


Een zonderling door zijn roeping, heeft Israël, naar het woord van 
M. Noth, toch steeds het kleed der omwonende volkeren gedragen. Wij 
zijn dus voortdurend aangewezen op wat de vooruitgang der archeologie 
ons aan materiaal uit het Nabije Oosten ophaalt. Sinds de 2e helft van de 
vorige eeuw is de wereld van Mesopotamië, Egypte, Klein-Azië, Syrië en 
Palestina ons beter bekend geworden en deze nieuwe kennis laat ons toe 
het kader waarin Israël heeft geleefd nauwkeuriger te omschrijven en ook 
afzonderlijke détails uit de Bijbel beter te begrijpen. Het is dan ook een 
lofwaardig initiatief van de uitgeverij Delachaux et Niestlé, die in de laatste 
jaren zeer mooie publicaties van exegese uit de protestantse kringen uitgaf, 
thans haar Cahiers d'Archéologie biblique op de markt te brengen. Ter 
inleiding geeft M.A. Parrot, leider van de missie van Mari, een overzicht 
van wat de archeologie van het Nabije Oosten gepresteerd heeft (4). Hij 
beschrijft eerst wat er voor het opgraven van èen tell nodig is en hoe dat 
gebeurt, daarna schrijft hij « het epos der archeologie », geeft dan de grote 
lijnen van vijf millennia beschaving in het Nabije Oosten, duidt tenslotte 
aan welke plaats de Palestijnse archeologie inneemt in het geheel en welk 
belang zij heeft voor het begrip van de Bijbel. Een vlot geschreven boek 
van iemand die twintig jaar archeologie heeft meegemaakt, met wel en 
wee, en de kunst bezit in enkele zinnen een situatie of een beschaving op 
te roepen. « Après vingt ans, les cheveux ont blanchi mais l'enthousiasme 


(3) J. KEULERS, De Boeken van het Nieuw Testament. IV. De Handelingen der 
Apostelen, Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, 1952, 24 x 17 cin, 423 blz. 

(4) A. PARROT, Découvertes des mondes ensevelis, Neuchâtel-Parijs, Delachaux & 
Niestlé, 1952, 21 x 14 cm, 149 blz. + 30 foto’s, 95 b. Fr. 
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est resté le même », schrijft hij in de inleiding op het le volume van de 
Cahiers (blz. 5). Over zijn haar kan ik niet oordelen, zijn enthousiasme 
echter spreekt uit de levendige, klare en evocatieve uiteenzetting van de 
buiten-bijbelse parallellen voor het zondvloedverhaal (5). De herinnering 
aan een «grote vloed», die trouwens archeologisch geattesteerd is voor 
het vierde millennium te Oer, voor het derde millennium te Kisj, Sjoeroeppak 
en Oerroek, is ons bewaard gebleven in de Soemerische koningslijst (prisma 
van Weld-Blundell 444 en tablet W.B. 62), in het Soemerisch spijkerschrift- 
tablet van Nippoer, in de Assyrische en Babylonische versies van het 
Gilgamesj- en Atrahasis-epos en tenslotte in het verhaal van Berossos (3e 
e. v. Chr.). Over dit uitgebreid materiaal weet S. een bevattelijk, bondig 
en substantieel overzicht te geven. De kennis van deze buiten-bijbelse paral- 
lellen is vanzelfsprekend belangrijk voor het begrip van het bijbelse zond- 
vloedverhaal, zij laat ons toe de gelijkheid van voorstelling en de originali- 
teit van de Bijbel in te zien. 

Vooral het Gilgamesj-epos, waarvan een kopij in de bibliotheek van 
Assoerbanipal (669-626 v. Chr.) door Layard en Rassam te Ninive werd 
teruggevonden, heeft in zang 1l een zondvloedverhaal, dat meerdere punten 
van gelijkenis met Gen. 6-9 vertoont. Kort na de ontdekking werd wat te 
exclusief de nadruk op de verwantschap gelegd. Intussen is het verschil 
van klimaat en religieuze inhoud duidelijker in het licht gesteld. De meest 
bekende Assyrioloog van Nederland, Prof. Böhl (Leiden) (6), gaf ruim 
10 jaren geleden dit epos in een Nederlandse vertaling uit. De tweede uitgave 
is een herwerking, die de nieuw-ontdekte Soemerische literaire teksten en 
de vooruitgang van de Soemerische en Assyro-Babylonische wetenschap 
kon benutten. De bedoeling van S. was echter niet rechtstreeks dit epos als 
illustratiemateriaal te gebruiken voor de Bijbel, maar het in zichzelf te 
te bestuderen. Hij vat de grondgedachte er van als volgt samen : « de 
geleidelijke innerlijke loutering van de held, door de invloed van de grote 
Zonnegod Sjamasj, de god van waarheid en recht : eerst de loutering van 
het zingenot door zijn vriendschap met de natuurmens Enkidu... daarna 
zijn loutering van de hoogmoed » (blz. 11). De Nederlandse vertaling wordt 
telkens onderbroken door een bondige inleiding en achteraan volgen uit- 
voerige toelichtingen (blz. 97-153), die werkelijk een wetenschappelijke 
maar bevattelijke commentaar zijn op het epos. 


(5) A. PARROT, Déluge et arche de Noé (Cahiers de larchéologie biblique, 1), 
Neuchâtel-Parijs, Delachaux et Niestlé, 1952, 21 x 14 cm, 62 blz + 4 foto’s, 
47,5 b. Fr. 

(6) F. M. Th. de LIAGRE BOHL, Het Gilgamesj-epos. Nationaal heldendicht van 
Babylonië, 2e uitg. Amsterdam, H. J. Paris en Wereldbibliotheek (Antwerpen), 
1952, 23,5 x 16 cm, 160 blz, geb. fl. 7.90. 
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De Soemerische oorsprongen van het epos plaatst prof. B. onder de 
regering van Sjoelgi (— Doengi ; 1038-1990) ; de oudste Bab. redactie 
onder de eerste regeringsjaren van Hammoerabi (1728-1698), de definitieve 
redactie in het ridderlijk tijdvak van Toekoelti-Ninoerta 1 (1256-1209) of 
een 75 jaar later onder Neboekadnezar I. (blz. 100-102). 

De geleerde archeologie wordt ook wel eens verrast door een toevallige 
vondst, zoals deze van 1947 bij de Dode Zee. Daar werden door Bedoewienen 
documenten gevonden die rechtstreeks de Bijbel betreffen of het bijbels 
milieu van het einde van Israëls geschiedenis. Hoe de handschriften 
gevonden werden en in het bereik kwamen van de wetenschappelijke 
wereld, ga ik niet op mijn beurt vertellen. Prof. Dr A. H. Edelkoort van 
Utrecht (7) doet het trouwens zelf, al is het niet op boeiende wijze. Verder 
maakt hij de inventaris op van de gevonden documenten en van de theorieën 
die er bij gemaakt zijn. Ook deze uiteenzetting is niet overzichtelijk en 
klaar gemaakt, al getuigt zij van een zorgzame informatie. Tenslotte is een 
publicatie over een zo actueel onderwerp toch steeds geriskeerd, want de 
tijd staat niet stil: toen S. zijn boek klaar had, moest hij er reeds in 
een naschrift de eerste berichtgeving aan toe voegen over de resultaten 
van de opgraving van Chirbet Qumrân (Lente 1952) en van de exploratie 
van de 28 km. zuidwaarts gelegen Wadi Moerabba’at. De eerste expeditie 
gaf aanleiding tot de bekende retractatie van P. de Vaux, die thans beslist 
de berging der kruiken dateert ca 66-70 na Chr. (de Joodse oorlog). De 
tweede leidde tot de ontdekking van grotten, waarin fragmenten van Bijbel- 
handschriften en o.m. ook twee brieven van de leider van de Joodse 
opstand in 132-135, Bar-Kokeba of Bar-Kozeba, werden teruggevonden. 
Intussen schijnt er weer nieuw materiaal ontdekt te zijn en wij hopen dat 
de Belgische missie, onder leiding van Prof. R. De Langhe, op haar beurt 
met succes mag bekroond worden. 


3. — Het Oud Testament. 


Sinds de gattungsgeschichtliche methode (Gunkel-Gressmann) de Sitz 
im Leben der diverse literaire genres van de Bijbel heeft trachten te 
achterhalen, meenden A. Alt en M. Noth een aantal instellingen te kunnen 
omschrijven, die verbonden waren aan de zgn. amphiktionie der 12 stammen 
die toch problematisch blijft, althans in haar cultuêle expressie) en die 
als dragers der bijbelse tradities functionneerden. G. von Rad, die voor- 
noemde exegeten navolgt, heeft thans een sacrale instelling herontdekt, 


(7) A. H. EDELKOORT, De handschriften van de Dode Zee, Baarn, Bosch en Keuning, 
23,5 x 16 cm., 167 blz. + 10 foto’s, geb. fl. 6.80. 
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namelijk de heilige oorlog (HO) (8). Reeds vroeger was door de Religions- 
geschichte de aandacht op het sacraal karakter van de oorlog getrokken 
geworden (Schwally, 1901), maar von Rad meent dat deze sacrale kenmerken 
teruggaan op een instelling waarvan hij de evolutie volgens het kader van 
zijn literair-kritische studies (cfr Coll. Gand. 1950, 42) schetst. Vooraf 
geeft hij een theoretisch beeld van HO. Bazuingeschal roept de weerbare 
mannen op, het gemobiliseerde leger heet « volk van Jahweh» en is aan 
strenge sacrale voorschriften onderworpen. In de legerplaats wordt er 
geofferd, wordt Jahweh geraadpleegd en, zo Zijn antwoord positief is, 
kondigt de legerleider aan : « Jahweh heeft de vijanden in uw handen 
overgeleverd ». Jahweh marcheert aan het hoofd van «zijn leger», de 
oorlog is Jahweh’s oorlog, de vijand is Jahweh’s vijand. Israël mag niet 
vrezen, moet enkel geloven ; de vijand zinkt de moed in de schoenen. De 
slag zelf wordt door de teroe’a, het krijgsgeschreeuw, ingezet ; schrik en 
verwarring overvallen de vijandelijke legers, Jahweh zegeviert. Het hoogte- 
punt is de ban (cherem), waardoor de buit aan Jahweh toegeëigend wordt 
(mensen en dieren gedood, goud en zilver in de schat van Jahweh geborgen). 
Het demobilisatiebevel luidt : « Israël naar uw tenten ! ». 

G.v.R. is genoeg historicus om te weten dat de rubrieken van deze 
oorlogsliturgie niet altijd volledig konden onderhouden worden, omdat 
oorlog nu precies geen «liturgisch spel » is en altijd onvoorziene gebeurte- 
nissen met zich meebrengt. Dit is al een bedenking tegen het institutioneel 
karakter van HO. Bovendien moet men de ontwikkeling dezer instelling 
aflezen uit geschriften die niet eigentijds zijn en waarin de latere situatie 
gereflecteerd is. Gelukkig gelooft v.R. (met Alt en Noth) sterk in de 
conclusies der literair-kritische analyse. Aangezien de amphiktionie slechts 
tot stand kwam in de Rechterstijd (wat al heel veel problemen meebrengt), 
kan men noch bij de uittocht uit Egypte noch bij de intocht in Kanaän van 
HO spreken ; beide expedities zijn eerder vreedzame inwijkingen van 
nomaden geweest. Hoe de amphiktionie der 12 stammen rond Jahweh en zijn 
ark tot stand kwam, wordt niet verklaard en misschien zou Mozes en de 
gemeenschappelijke beleving van uittocht en intocht hier wel dienst kunnen 
doen. Wat een trek van het ritueel van HO betreft, gaat toch het voornoemde 
(mobilisatie- en) demobilisatiebevel terug op de nomadentijd, concreet op de 
uittocht. Verder likwideert v.R. nogal vlug het Jos.-verhaal over Jericho en 
Ai, hoewel de resultaten der archeologie voor deze beide steden toch niet 


(8)* G. von RAD, Der heilige Krieg im alten Israel (W. EICHRODT - O. CULLMANN, 
Abhandlungen zur Theologie des Alten und Neuen Testaments, 20), Zürich, Zwingli- 
Verlag, 1951, 22 x 16 cm, 84 blz, Zw. fr. 7.50. 
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zo éénstemmig geïnterpreteerd worden. v.R. meent dat de HO eigenlijk 
thuishoort in de Rechterstijd, vanaf de veldslag van Deborah (Recht. 4 & 5) 
tot de strijd van Saül met de Ammonieten en de Filistijnen (1 Sam. 11. 14). 
Uitzonderingen zijn de strijd van Gideon met de Midjanieten (2e verhaal : 
Recht. 8, 4-21) en de geschiedenis van Jefte (Recht. 11). De twee voor- 
naamste trekken van de HO zijn : het zijn defensieve oorlogen en Jahweh 
persoonlijk is de leider van de strijd, De openbaring van de Rechterstijd 
zou kunnen samengevat worden in deze zin: « Jahweh is een krijger » 
(Ex. 15, 3) en zij kan slechts haar « Sitz im Leben » hebben in de cultus 
van de amphiktionie (v.R. affirmeert dit gewoonweg). 

Het koningschap, dat een beroepsleger op de been bracht, stelde gelei- 
delijk een einde aan de HO als instelling ; de volkstelling (2 Sam. 24) doet 
afbreuk aan het improvisatorisch karakter van de HO. Vooral wanneer 
Salomon paard en wagen in zijn leger opneemt, heeft het vroegere volks- 
leger uitgediend. De beroepssoldaten kunnen dan niet meer de oorlog als 
een sacraal gebeuren aanzien. Bovendien is de Salomonische tijd een 
« humanistische» periode, die zich minder interesseert voor de oude 
«sagen », maar een nieuwe literatuurvorm cultiveert, de novelle, waarin 
de gebeurtenis als een absoluut Jahweh-wonder beschreven wordt en belang: 
stelling getoond wordt voor de indruk van dit wonder op de mens. Typisch 
voor deze novellistische literatuur zijn de verhalen van de verovering van 
Jericho (Jos. 6), de overwinning van Gideon op de Midjanieten (Recht. 7), 
de doortocht door de Rode Zee (Ex. 14), de strijd van David met Goliath 
(1 Sam. 17) : vroegere gebeurtenissen worden verhaald door mensen die 
nooit een HO meegemaakt hebben. Zo verglijdt de voorstelling van de HO 
van een oorspronkelijk sacrale instelling naar een idee, het uitsluitend 
ingrijpen van Jahweh. Deze richting wordt verder gevolgd in het profetisme : 
„de profeten nemen de rol over van de vroegere charismatische legeraanvoer- 
ders, die het bevel tot de oorlog geven, terwijl de oorlog zelf toevertrouwd 
wordt aan profane leiding, de koning en het staatsapparaat. De HO wordt 
bij de profeten nog sterker gespiritualiseerd, inzoverre iemand als Isaias 
in de oorlog het werk van Jahweh onderkent, daarom het vertrouwen 
predikt in Jahweh’s ingrijpen en niet in menselijke wapens en diplomatie. 
Josias keert terug tot het traditionele systeem der conscriptie en van de 
HO, en zo is het te begrijpen dat de theologische fundering van de HO 
haar volledigste uitwerking in de preken van Deut. vindt. Na de dood van 
Josias en de katastrofen van 596 en 587 krijgen wij een nieuwe spiritualise- 
ring van de ideologie van de HO in de chronistische geschiedenis (volgens 
v.R. met sterk Deuteronomistische inslag) en in de Psalmen. Een laatste 
heropleving kent de HO in de Makkabeëntijd. 
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De lengte van deze bespreking moge er een bewijs voor zijn dat wij 
het belang van de studie van v.R. over de HO niet onderschatten. Vele 
standpunten zouden wij met hem gerust kunnen delen, moesten wij van zijn 
uitgangspunt, nl. het institutioneel karakter van de HO, en van meerdere 
zienswijzen inzake literaire critiek, vooral van de zelfzekerheid zijner literair- 
kritische conclusies, overtuigd zijn. Indien het waar is dat het OT een 
puzzle is van literaire bronnen en redacties, dan betwijfel ik of na duizenden 
jaren die puzzle kan opgelost worden. Intussen moet deze verdienste van v.R. 
onderstreept worden, dat hij, in tegenstelling met de Religionsgeschichte, de 
elementen van de HO in hun strikt Israëlietisch kader, meer bepaald in 
het licht van het Jahweh-geloof, heeft bestudeerd. 

De Israëliet heeft zijn eigen literatuur gelezen of de profeten beluisterd 
met een andere kosmische voorstelling en een begrensder geographische 
kennis dan wij. G. Hölscher (9) heeft daarom nuttig werk verricht door de 
ontwikkeling van het wereldbeeld (in de oudste Israëlietische literatuur : 
hemel en aarde ; in de jongere : hemel en aarde en de onderste wateren) 
en de geleidelijke uitbreiding der geografische kennissen van het Israëlie- 
tisch volk te volgen. Wat betekenen namen als Tarsjisj, Ofir, Chawila, 
Asjsjoer, Koesj, Babylon, Kittim, Elisja, de Libyers, Poet, Ludiers, Schelfzee, 
e.a. in de concrete voorstelling van de Israëliet ener bepaalde periode ? De 
nauwkeurige vaststelling hunner betekenis heeft niet enkel belang voor het 
precies begrip van de Bijbel, maar kan ook waarde hebben voor de bepaling 
van de ouderdom der bronnen. In de oudheid waren ook land- en aard- 
kaarten bekend en S. meent (blz. 33) dat ook de Hebreeuwse « geleerden » 
deze hadden. Ingaande op deze veronderstelling zoekt hij naar de landkaart 
die verondersteld wordt in Gen. 2, 10-14 (volgens hem een latere toevoeging 
bij de E-traditie in het paradijsverhaal ; voor mij persoonlijk is dit twijfel- 
achtig) ; de redacteur van deze sectie zou concreet gedacht hebben aan de 
Tigris, Eufraat, Kercha en Karoen, die in de oudheid afzonderlijk en recht- 
streeks in de Perzische golf stroomden. Eden zou in het hoge Noorden 
te localiseren zijn, in het Armeens gebergte ; de vier stromen zouden dan 
zuidwaarts, enigszins parallel met elkaar stromen ; Chawila (Z. Arabië) 
en Koesj vormden het Zuiden der aarde, dat zich uitstrekte van O. naar 
W. Ik zou G. Hölscher willen vragen of de auteur (of redacteur) eigenlijk 
bedoelde een geographische aanduiding te geven, want de 4 stromen liggen 
niet in het paradijs. De bedoeling van de auteur schijnt wel te zijn de 


(9)* G. HOLSCHER, Drei Erdkarten. Ein Beitrag zur Erdkenntnis des Hebräischen 
Altertums (Sitzungsberichte der Heidelberger Akademie der Wissenschaften, 
Philosophisch-historische Klasse, 1944-48, 3), Heidelberg, C. Winter Universitäts- 
verlag, 1949, 25 x 17 cm, 73 blz. 
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nadruk te leggen op de vruchtbaarheid van het paradijs, dat bevloeid wordt 
door de oer-stroom, waarvan de andere stromen der oudheid, die legen- 
darisch zijn om hun vruchtbaarheid, slechts het surrogaat, het « tweede 
brouwsel » bevatten. Met dezelfde preciesheid onderzoekt dan S. de geogra- 
fische kaart die door de volkerentafel (Gen. 10 P) verondersteld wordt en 
deze die aan de grondslag ligt van het apocriefe Jubileënboek, 8-9, dat een 
interpretatie is van de voorgaande tekst en een bredere horizont kent. Wij 
kunnen hier niet in het détail van de analyse gaan, maar wij kunnen gerust 
verzekeren dat het minutieuze werk van G.H. voor de afzonderlijke inter- 
pretatie der bijbelplaatsen zeer nuttig is. Wij betreuren dat de druk niet al 
te best verbeterd is, en dat de studie geen indices bevat. 

De laatste aflevering van Das Alte Testament Deutsch, die wij bepraken, 
was de Job-commentaar van A. Weiser (Coll. Gand. 1952, 168-169). Wij 
keren thans terug naar de voorgeschiedenis van Israël, met het tweede volume 
van de commentaar op Gen. door G. von Rad (10), waarin de « Abraham- 
saga» (Gen. 12, 10 - 25, 18) behandeld wordt. Toen het eerste deel ver- 
scheen (Coll. Gand. 1949, 42-44.) hebben wij het opzet van de serie en van 
de commentaar op Gen. omschreven : bestemd voor het brede publiek is 
deze commentaar ontdaan van alle technisch-wetenschappelijk apparaat, 
maar berust niettemin op een grondige studie van de tekst. G.v. Rad die 
vooral bekend is om zijn literair-kritische studies in de trant van de 
Gattungsgeschichte, beheerst voldoende zijn materiaal om de afzonderlijke 
verhalen in hun oorspronkelijke betekenis, in hun geleidelijke groei en in 
hun uiteindelijk verband met het geheel van de Aartsvadersgeschiedenis te 
verklaren. Telkens keert S. terug op de « Tiefendimension » waardoor-Gen. 
een spiegel geworden is van de religieuze belangstelling van meerdere gene- 
raties. Dat v.R. ook hier, zoals in zijn studie over de heilige oorlog de 
verhalen laat stammen uit de cultus van bepaalde heiligdommen, zal niemand 
verwonderen. Men kan het niet eens zijn, — persoonlijk ben ik sceptisch 
omtrent de zekerheidsgraad van vele dezer analyses en historische conclu- 
sies, — toch moet men bekennen dat v.R. van dit Bijbelboek opnieuw een 
getuigenis van het specifiek Israëlietisch godsgeloof heeft gemaakt, en dat is, 
na al wat de Religionsgeschichte geschreven heeft, een zeer grote verdienste. 

In deze commentaren-reeks verscheen ook nog het eerste deel van 


(10)* G. von RAD, Das erste Buch Mose. Kap. 12, 10 - 25, 18 (V. HERNTRICH- 
A. WEISER, Das Alte Testament Deutsch, 3), Göttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 
1952, 25 x 18 cm, blz. 137-226 ; prijs bij inschrijving gekart. DM 3.60 ; afzond. 
DM 4.50. 
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A. Weiser's commentaar op Jeremias (11), namelijk Jer. 1-25. Evenals 
Herntrich in zijn Isaias-commentaar (Coll. Gand., 1951, 351-352), wil 
Weiser de theologische inhoud, de eeuwigheidswaarden en de actuele bood- 
schap van de profeet op de voorgrond plaatsen ; nochtans doet hij het 
gelukkiger dan Herntrich, omdat hij meer contact houdt met het tijdskader 
waarin Jeremias’ boodschap historisch viel. Ook hij legt de nadruk op de 
fundamentele betekenis van het roepingsvisioen, maar zonder daarbij te 
vergeten dat het leven verder gaat en wisselt naargelang de omstandigheden : 
de boodschap van de profeet weerspiegelt een hele brok van de geschiedenis 
van Israël. Een oordeel over deze commentaar uitspreken is thans onmogelijk 
omdat eerst na het tweede deel de synthese over Jeremias en zijn boodschap 
zal gegeven worden. Toch kunnen wij nu reeds met genoegen vaststellen 
dat Weiser de profeet Jeremias terugplaatst in de eigen ontwikkelingsgang 
van de Israëlietische godsdienst, die zijn laatste grond vindt in de ervaring 
van Gods heilshandeling in de geschiedenis ; dat hij bovendien niet meer het 
strakke protestantse standpunt van het verzet tegen de cultus verdedigt, maar 
bv. bij 6,20 een genuanceerde verklaring geeft van de profetische reactie 
tegen de cultus, waarin het menselijk « do ut des» meer belang is gaan 
krijgen dan de goddelijke genadige heilshandeling. Vele orakels werden 
volgens S. uitgesproken op het door hem gecultiveerde « Bundesfest» (zie 
Psalmen, Coll. Gand. 1951, 61-63 ; 352) ; dit is wel niet altijd zo duidelijk 
uit te maken, maar dat de profetie tegen de achtergrond van de verbonds- 
gedachte en de uitverkiezingsidee begrepen worden, toont de continuïteit 
aan van de Oudtestamentische godsdienstigheid en zet de profetie in haar 
juist perspectief. Tenslotte onderstrepen wij graag dat Weiser en al de 
medewerkers van Das Alte Testament Deutsch een scherp religieus aan- 
voelingsvermogen, een treffende, bijna sacrale verwoording aan een diep- 
gaande exegetische kennis hebben weten te paren. Men kan deze commentaren 
niet lezen zonder dieper bewust te worden van de eeuwig-actuele betekenis 
van het Woord Gods. 

Het getuigenis over de levende God doorheen de heilsgeschiedenis van 
het Oud Testament nader tot de huidige christen te brengen is de bedoeling 
van een boekje zonder pretentie, dat F. Leist (12) tot nut van vele lezers 


(11)* A. WEISER, Der Prophet Jeremia. Kap. 1 - 25, 13 (V. HERNTRICH-A. WEISER, 
Das Alte Testament Deutsch, 20), Göttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1952, 
25 x 17 cm. 227 blz, bij inschrijv. gekart. DM 6.80 ; geb. DM 8.80 ; afz, gekart. 
DM 7.80; geb. DM 9.80, 


(12) F. LEIST, Zeugnis des lebendigen Gottes. Zum Verständnis des Alten Testamentes, 
Donauwörth, Verslag Cassianeum, z.d. Het werk draagt geen < imprimatur », doch 
is blijkbaar wel katholiek. 


geschreven heeft. S. onderkent in de geschiedenis van Israël de gouden draad 
van Gods heilshandeling en inspireert zich daarbij vooral op de grondge- 
dachten der profeten, die trouwens een ruim aandeel in zijn betoog krijgen. 
De profeten Isaias en Ezechiel zijn echter niet behandeld, omdat S. hen een 
afzonderlijk boekje reserveert. Zonder de geschiedkundige waarachtigheid 
te kort te doen, weet S. discreet over te schakelen naar de situatie van de 
huidige christen. 

Over de waarde van het Oud Testament voor het christendom handelt 
het boekje van D.H. Duesberg, O.S.B. (13), dat wij aanbevolen (Coll. Gand. 
1948, 247-248), en dat thans in een niet al te best geslaagde Nederlandse 
vertaling verscheen. Het is zeker niet eenvoudig de schitterende, soms 
gezochte stijl van de auteur van « Les scribes inspirés » in een andere taal 
over te zetten, maar deze Nederlandse vertaling is zo stroef als de oorspron- 
kelijke tekst levendig is. Intussen zal deze inleiding van Duesberg toch meer 
onder Vlaamse lezers verspreid worden en zij verdient het stellig. Wij 
betreuren nog steeds dat geen afzonderlijk hoofdstuk gewijd is aan de 
« christelijke waarde» bij uitstek van het O.T., namelijk de Messiasver- 
wachting. 

Verder trekken wij nog de aandacht op de Nederlandse berijming van 
de Psalmen door G. Smit (14). Het spreekt vanzelf dat hier geen preciese 
vertaling van de oorspronkelijke tekst is nagestreefd en dat wij dus dit 
werkje niet met een kritisch oog moeten bekijken. Ik stel mij op praktisch- 
religieus standpunt en dan meen ik dat men niet dikwijls de kans zal 
krijgen om voor twintig frank zo een mooi en nuttig boekje te kopen. Laten 
wij eerlijk zijn : over het algemeen kent noch priester noch leek goed de 
psalmen ; een artistieke, moderne transpositie is alleszins een goede initiatie 
tot de oude gebeden van Israël en van de Kerk ; zij ontvouwt ons de gods- 
dienstige grondgedachte van de Psalmen, zij ‘wekt er interesse voor, zij 
brengt ons in het magnetisch veld van hun aangrijpende schoonheid. Wanneer 
wij dan zover zijn, zullen wij wellicht G. Smit laten varen voor de Psalmen, 
de echte, en ik geloof dat G. Smit zelf ons dit niet kwalijk zal nemen, 
evenmin als wij het hem kwalijk nemen dat hij niet de oorspronkelijke 
psalmen gedicht heeft. Wij zijn er hem integendeel dankbaar om dat hij 
twaalf jaar aan deze berijming gedicht en gebeden heeft en ons opnieuw de 
weg naar de Psalmen getoond heeft. 


(13) D. H. DUESBERG - A. J. SCHUILING, De waarde van het Oude Testament voor 
het Christendom, Antwerpen, ’t Groeit - Bilthoven, Nelissen, 1952, 19 x 10 cm. 
164 blz, gen. 55 fr., geb. 75 fr. 

(14) G. SMIT. De Psalmen. Nederlandse Berijming, (Prisma-Boeken), Utrecht- 
Antwerpen, Het Spectrum, 1952, 18 x 11 cm, 304 blz, 20 fr. 
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Tenslotte moeten wij nog een paar minder gelukkige publicaties ver- 
melden : De eerste, een historische studie over de zo gediscussieerde datum 
van de Uittocht uit Egypte (15). De lezer weet dat de keuze vooral gaat 
tussen de tijd van de Egyptische 18e dyn. (1l5e-14e e.) en deze van de 
19e dyn. (Sethi 1, Ramses II, Menephta : 13e e.). De laatste hypothese 
die de Uittocht laat samenvallen met het einde van het Palestijnse Laatbrons, 
telt tegenwoordig het meest aanhangers. Het probleem is zo ingewikkeld 
omdat enerzijds de bijbelse chronologie zelf tegenspraken vertoont en omdat 
anderzijds de archeologische gegevens niet eenstemmig geïnterpreteerd wor- 
den (bv. het geval Jericho met de conclusies van Garstang, Albright, Vincent, 
zie BW) ; komt daar nog bij de zelfzekerheid van de specialisten der literaire 
kritiek en der Gattungsgeschichte, die uit de compositie der Bijbelboeken 
de geschiedenis der afzonderlijke stammen menen te kunnen aflezen. Dr. 
Auer, theologieprofessor in Columbia (Z. Amerika) schijnt zich niet bewust 
te zijn van de complexiteit der gegevens. Hij gebruikte als vade-mecum 
S. Ch. Marston, La Biblia ha dicho la verdad, Chile, 1942. Hij is allerminst 
kritisch in het beoordelen der argumenten ; wij raden hem aan eens Rowley’s 
publicaties over deze kwestie te lezen, al was het maar als oefening in de 
kritiek. De opinie van S. komt hierop neer : De verdrukking van Israël 
is te plaatsen onder Toethmoses IV (1423-1413) en Amenhotep III (1413- 
1377), de uittocht onder Amenhotep IV, de ketter-koning Echnaton 
(1377-1361), wiens zonne-monotheïsme door de invloed van Mozes te ver- 
klaren zou zijn. Zijn bekende hymne aan de zon zou namelijk de uitdrukking 
zijn van zijn bekering tot het monotheïsme na de uittocht der Israëlieten. 
Deze hypothese is gebaseerd op een al te psychologische interpretatie van 
zeer gebrekkig historisch materiaal en zal waarschijnlijk weinig bijval 
kennen. f 

En om dit overzicht over de Oudtestamentische literatuur te beëindigen, 
nog een meditatieboek. (16), dat ons wordt aangeboden met een beroep op de 
magna charta van de katholieke exegese, de encycliek Divino afflante spiritu, 
waarin P, Pius XII wenst dat de H. Schrift bron wordt van geestelijk leven. 
Het boek is ingedeeld naar het klassiek schema der meditatieboeken : God en 

de ziel en beider vereniging in liefde, de goddelijke liefde (God is Vader, 
Verlosser en Bruidegom), de wegen Gods (geloof, wijsheid, uitzuivering). 
Dit schema is dan gestoffeerd met bijbelteksten die uit hun verband gerukt 


(15) Th. W. AUER, Die Pharaonen des Buches Exodus, Regensburg, F. Pustet (Kom- 
missionsverlag), 1951, 23 x 17 cm, 54 blz, gen. DM. 4. 

(16) P. M. de LA CROIX O. C. D., L’Ancien Testament, source de vie spirituelle, 
Parijs, Les Etudes Carmélitaines, Desclée de Brouwer, 1952, 19 x 14 cm, 
930 blz. 
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zijn. Dat S. gemediteerd heeft, kunnen wij hem moeilijk kwalijk nemen, 
maar, al voel ik mij niet sterk in de problematiek van meditatiemethodes, 
toch meen ik dat indien « bijbelse meditatie » iets te betekenen heeft, men 
moet uitgaan van het grondprincipe dat tegenover het Woord Gods men 
in de eerste plaats te luisteren heeft : « Luister, Israël... » En waar het 
Woord Gods in een menselijke vorm, die ons door tijd en milieu wat vreemd 
is, tot ons is gekomen, daar is een minimum studie nodig, wil de meditatie 
gegrond zijn. 


4, — Nieuw Testament. 

Bij de tweede uitgave van de Inleiding tot het N.T. van K. Th. Schaefer 
(le uitg. 1938) (17) hoeven wij niet veel aan te merken. Zij is gebouwd 
naar het klassiek schema der inleidingen (canon, tekst, inleidingen op de 
afzonderlijke boeken), zij biedt een maximum van gegevens in een minimum 
van bladzijden, zij munt uit door een klaar en overzichtelijk betoog, zij 
geeft eerlijk en kritisch de verschillende elementen van het probleem weer, 
is voorzichtig, soms wel te voorzichtig, om er de conclusies uit te trekken. 
Grondige wijzigingen heeft deze Grundrisz bij de tweede uitgave niet onder- 
gaan ; hier en daar (bv. Lc. 22, 17-20) werden bijzonder gediscussieerde 
teksten wat breedvoeriger behandeld. De uitgeverij P. Hanstein heeft er voor 
gezorgd dat deze klare inleiding ook klaar en net gedrukt werd. 

De Sibyllijnse boeken is een literatuursoort dat zeer verspreid was 
(2e e. v. Chr. - 2e e. na Chr.) in de wereld waarin de boodschap van het 
Evangelie rondgedragen werd, zowel in de Grieks-Romeinse als in de Joodse, 
en dat typisch is voor de geestesrichting van die tijd. Het is dan ook een 
gelukkig idee geweest van A. Kurfess (18), die jarenlang over dit literatuur- 
soort gepubliceerd heeft, ons een uitgave (Griekse tekst, ten dele uit C.S.C.G., 
ten dele uit de Tübinger Theosophie, verbeterd door S. ; daarnaast Duitse 
vertaling) in zakformaat te bezorgen, voorzien van een degelijke inleiding, 
van een bloemlezing die de invloed der Sibyllijnse orakels illustreert, en 
van verklarende nota's, die getuigen van een diepgaande kennis van de 
orakels zelf en van de aanverwante klassieke, Joodse en christelijke 
literatuur. 

Onder de Marcus-commentaren zal deze van E. Lohmeyer (19) nog 


(17) K. Th. SCHAEFFER, Grundriss der Einleitung in das Neue Testament, Bonn, 
P. Hanstein, 1952, 25 x 17 cm., VI + 185 + 8 blu, gen. DM. 7; geb. DM. 9.60. 

(18) A. KURFESS, Sibyllinische Weissagungen. Urtext und Uebersetzung, München, 
Ernst Heimeran Verlag, 1951, 18 x 12 cm, 376 blz. DM. 12. 

(19)*E. LOHMEYER, Das Evangelium des Markus (H. A. W. MEYER, Kritisch 
exegetischer Kommentar über das Neue Testament, 1, 2), Göttingen, Vandenhoeck 
& Ruprecht, 1951, 24 x 17 cm., 368 blz. + Ergänzungsheft 20 blz. (afz. DM. 1.40), 
gen. DM. 21.60; geb. DM. 24,60. 
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lang een eminente plaats innemen. Hij volgde in 1937 als 10e uitg. in 
Meyer’s Kritisch-exegetischer Kommentar op deze van B. Weiss. De huidige 
heruitgave (2e van Lohmeyer, lle in de serie) is een fotomechanische 
afdruk van de voorgaande met kleinere veranderingen in de tekst en meer 
uitgebreide in een Ergänzungsheft. Deze heruitgave is tegelijk een posthuum 
eerbewijs aan de rector der Universiteit te Greifswald (U.R.S.S.-zone), 
die pas benoemd, op 15 Februari 1946, op de vooravond dat de colleges 
zouden hernomen worden, om ongekende redenen werd aangehouden en 
nadien, in de herfst van 1946, op mysterieuze manier overleed (de familie 
kreeg eerst in 1951 bericht omtrent zijn dood). Lohmeyer was een schrandere, 
zeer persoonlijke, zelfs subtiele geest, enerzijds vertrouwd met al de finesses 


van de philologie, de tekstkritiek, de formgeschichte en de geschiedenis van 


het eerste christendom, anderzijds een systematisch denker die zijn geloofs- 
begrip, gebaseerd op een philosophisch idealisme, zocht terug te vinden in de 
teksten en het evangelie een schema opdrong (bv. 6 secties, 36 groepen, met 
elk 3 elementen), dat kunstmatig is. Hoewel behorend tot het liberaal 
protestantisme, staat hij beslist onafhankelijk van de « school », bestudeert 
de tekst langs alle kanten, ontleedt de afzonderlijke perikopen tot op de 
vezels en herneemt ze dan in de gedachtengang van het geheel. Men kan het 
dikwijls niet eens zijn met zijn zienswijze, maar men zal er altijd iets bij 
leren door hem te lezen : hij zelf heeft zozeer nagedacht dat hij ook doet 
denken. Het is jammer dat hij zelf deze tweede uitgave niet meer kon 
bezorgen, want de randnota’s van zijn persoonlijk exemplaar, gecollation- 
neerd door G. Sasz, bewijzen dat L. niet enkel de bibliografie wou aanvullen, 
maar dat hij de redactie zelf wenste te herzien (« ändern », « schärfer », 
« ergänzen », « verbessern »). Al is hij dan ook niet altijd gemakkelijk om 
lezen, toch zal de rijke activiteit (in Meyer : Me., Phil, Col, Philem. ; in 
Lietzmann : Apoc. ; Theologie van Paulus; zijn meer recente werken : 
Kultus und Evangelium, 1942 ; Gottesknecht und Davidssohn, 1945 ; Das 
Vaterunser, 1946) van zijn uitzonderlijk intellect nog lang een spoor 
nalaten. 

Het tweede deel van de katholieke vulgarisatiecommentaar, de Echter- 
Bibel, behandelt de Handelingen en de Brief aan de Romeinen (20). Beide 
zijn van de hand van Prof. Dr J. Kürzinger (Eichstätt). De algemene trant 
van deze serie hebben wij vroeger reeds beschreven (Coll. Gand. 1952, 147) : 
een korte inleiding, de Duitse vertaling met vrij bondige commentaar in 


(20) J. KUERZINGER, Die Apostelgeschichte. Der Brief an die Römer (K. STAAB, 
Echter-Bibel. Das Neue Testament), Würzburg, Echter-Verlag, 1951, 24 x 16 cm., 
98 + 58 bl, gen. DM. 5.80. 
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nota, het geheel bedoeld als een eerste initiatie in het N.T., zelfs voor mensen 
die niet veel tijd hebben. Toch gaat deze commentaar terug op een weten- 
schappelijke kennis van de problemen ; dit volume van Kürzinger schijnt 
mij beter geslaagd te zijn dan het voorgaande van K. Staab. Natuurlijk kan 
deze commentaar niet het niveau bereiken van de Regensburger Bibel, die 
veel uitgebreider is, al zijn in deze laatste ook niet alle delen evenwaardig 
(bv. de Pauluscommentaren zijn minderwaardig tegenover de Synoptici van 
Schmid). De Echter-Bibel zal de katholieke Duitse leek veel diensten 
bewijzen. Misschien zou men toch best hier en daar, onder vorm van 
afzonderlijke verhandelingen, de lezer vertrouwd kunnen maken met de 
theologische samenhang van de voornaamste kernthema’s in de oer-christe- 
lijke geloofsboodschap. 

Bij de preken van Mgr Chevrot over de zaligheden (21) gaan wij niet 
veel commentaar maken : een woordkunstenaar is Mgr Chevrot alleszins, 
wellicht te veel, want de scherpte van de paradox van het christendom, 
uitgedrukt in de zaligheden van de bergrede, wordt hier beneveld door 
wierookwolken van een aanminnige welsprekendheid, waarin dikwijls de 
zin van Christus’ woord «aangepast» wordt aan de aspiraties van de 
toehoorders. Wij twijfelen niet aan de goede intenties van de gekende 
predikant, maar waar het om de bergrede gaat verkiezen wij de bittere pil 
boven de « pillule dorée ». 

De belangstelling voor de geschriften van de heidenapostel vermindert 
niet, te oordelen naar de vele publicaties die op dit domein verschijnen. 
Wij signaleren eerst een paar vulgariserende werkjes, daarna geven wij 
een breder verslag over wetenschappelijke publicaties. 

Iedereen heeft gehoord van het verdiende succes der boeken van Daniel- 
Rops over de Bijbel. Gebruik makend van het voor hem door specialisten 
verzameld materiaal, weet hij, met zijn uitzonderlijk schrijverstalent, in een 
paar trekken een hele vergane wereld op te roepen. Dit heeft hij nu ook 
gedaan voor Paulus (22). Wij verheugen er ons over dat dit boekje ook 
in het Nederlands verschenen is. Wel zijn hier en daar onjuistheden van 
historische en technische aard te verbeteren, bovendien wordt Paulus naar 
mijn zin nog te veel « gehelleniseerd », maar voor het overige is dit een 
lezenswaard boekje, vooral ter initiatie : het is niet zo lijvig (en natuurlijk 
niet zo inhoudrijk) als Holzner’s leven van Paulus, maar zeker zo levendig 
geschreven. 


(21) Mgr CHEVROT, Les Béatitudes, Parijs, Desclée de Brouwer, 1952, 19 x 12 cm, 
192 blz, 55 Fr. 

(22) DANIEL-ROPS, Paulus. De Jood uit Tarsos, Antwerpen, ’t Groeit - Bilthoven, 
Nelissen, 1952, 20 x 14 cm, 162 blz, gen. 75 Fr. geb. 95 Fr. 
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Een doorlopende, vrome bezinning op de brief aan de Romeinen (23), 
met de voortdurende bezorgdheid om de godsdienstige kern te ontbolsteren 
voor de huidige christen, wil R. Storr ons geven in Paulus an die Römer. 
Ook deze auteur heeft dikwijls meer gemijmerd dan scherp gelezen en dieper 
doorgedacht. Herhaaldelijk wijkt hij van de werkelijke zin van de tekst 
af, ook waar deze betekenis en trefkracht voor de actuele mens heeft. 

Op een veel hoger niveau staat de commentaar op Rom. van A. Nygren 
(24), ook al is hij van een eigenaardig type. Dr A. Nygren (gereformeerd) 
bisschop van Lund, voorzitter van de Lutherische Weltbund, wil geen 
technisch-wetenschappelijke commentaar, maar eerder een theologische 
commentaar van Rom. geven, meer bepaald de organische eenheid van deze 
brief in het licht stellen. Hij doet niet aan analyse der thema’s of der 
afzonderlijke verzen, — hij heeft dat blijkbaar vooraf voor zichzelf 
gedaan, — maar zoekt de gedachte van de brief als het ware van binnen 
uit, uit de gang van de brief en uit het verband met het theologisch systeem 
van Paulus, te begrijpen. Rom. wordt door S. samengevat in I, 17, dat het 
onderwerp aangeeft : « de door het geloof gerechtvaardigde zal leven » ; 
zo moet men de zin volgens N. vertalen. « De door het geloof gerechtvaar- 
digde » zou als opschrift boven het le deel van de brief geplaatst kunnen 
worden (1, 18 - 4, 25), terwijl «zal leven» het programma is van het 
tweede deel (5, 1 - 8, 39). Dit laatste wordt op zijn beurt nogal hoekig 
ingedeeld : 5 : vrij van de toorn ; 6: vrij van de zonde ; 7 : vrij van de 
wet 5; 8: vrij van de dood. Men vermoedt aanstonds dat onder dergelijke 
opschriften de commentaar gevaar loopt te sterk de nadruk te leggen op 
het negatieve aspect der bevrijding. Het «Ik» van cp. 7 is niet de vóór- 
christelijke mens, — die in dit kader niet meer past, — maar de christelijke 
mens, die nog tot de twee aeonen, waarover het eerste deel van de brief 
handelt, behoort en de spanning tussen wil en daad ervaart. Vooral het 
heerlijke cp. 8 is te negatief verklaard en laat de positieve heilswerkelijk- 
heid van de Geest in de christen onvoldoende tot zijn recht komen. Dit 
betekent evenwel niet dat N. de gerechtigheid als een imputatieve gerechtig- 
heid opneemt ; hij houdt haar wel voor een positieve, dynamische eigenschap 
Gods die aan de mens wordt medegedeeld. Belette een schematisme, dat aan 
Rom. opgedrongen werd, de S. de wisseling der Paulinische gedachte in alle 
soepelheid te volgen, toch zal zijn theologische commentaar bij velen een 


(23) R. STORR, Paulus an die Römer, Ausgedeutet für die Menschen unserer Zeit, 
Stuttgart, Schwabenverlag, 1950, 20 x 13 cm., 206 blz, geb. DM. 4.80. 

(24)* A. NYGREN, Der Römerbrief, Göttingen, Vandenhoek & Ruprecht, 1951, 

24 x 18 cm, 324 blz, gen. DM. 14 ; geb. DM. 16.80. 
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verdiept inzicht in Rom. en in de ganse theologie van Paulus bewerken. 
Beroeps-exegeten zullen wellicht van N. leren dat exegese, al veronderstelt 
zij altijd een grondige analyse, slechts haar doel bereikt, indien zij achter 
de woorden en de uitdrukkingen de organische ontplooiing van de gedachte 
bij de levende Paulus kan volgen. 

« Zijn met Christus » is een fundamentele aspiratie van het christelijk 
leven volgens Paulus. Maar wat betekent dit tenslotte ? « Met Christus », 
« in Christus » zijn twee formules waar de exegeten reeds veel over te doen 
gehad hebben. Deissmann, Lohmeyer, Dodd menen dat « met Christus » 
terugslaat op de toekomstige situatie van de christen, terwijl « in Christus » 
zijn huidige situatie, een mystische vereniging met Christus, zou karakteri- 
seren. Prat, Schneider, Schnackenburg houden beide voor gelijkwaardige 
uitdrukkingen van de mystieke verbondenheid van de christen met Christus. 
P.J. Dupont O.S.B. (St Andries-Brugge) (25), die onze lezers reeds bekend 
is om zijn speurzin inzake thematisch onderzoek, behandelt in dit eerste 
deel het thema « met Christus» voorzover het betrekking heeft op de 
toekomstige situatie van de christen ; in een volgend deel zal hij het dan 
hebben over hetzelfde thema, als uitdrukking van de verbondenheid van de 
christen met Christus in dit leven. « Met Christus » als aanduiding van de 
toekomstige situatie van de christen, zou volgens Dupont een dubbele 
betekenis kunnen hebben (cfr Guntermann) : in het eschatologisch context 
van Í Thess 4, 13 - 5, 11 zou het beduiden het deelhebben aan de heils- 
goederen bij de paroesie, in 2 Cor. 5, 6 - 10 en Phil. 1, 23 zou het de intieme 
vereniging van de gelovige met Christus na de dood aanduiden. Niemand 
zal betwisten (cfr. L. Cerfaux, Le Christ dans la théologie de S. Paul, Parijs, 
1951, 29 - 55) dat de voorstelling van de paroesie in Thess. hoofdzakelijk 
afhankelijk is van de Joodse apokalyptiek. Dupont wenst verder te gaan 
dan Cerfaux en wil de term « parousia » (die.volgens hem toch stamt uit 
het Hellenistisch spraakgebruik) ontdoen van de voorstelling van een 
koninklijke «blijde intrede». Ook de «apentêsis » verwijst niet naar de 
feestelijkheden van een Hellenistische « blijde intrede», doch eerder naar 
de theophanie op de Sinaï (Ex. 19, 16) en de apokalytiek die er zich op 
inspireerde. Tenslotte zou ook de term « epiphaneia » niet aan de religieuze 
terminologie van het Hellenisme ontleend zijn. Ik zou zeer graag D. volgen 
in zijn zienswijze, omdat Paulus naar de geest toch altijd een Jood gebleven 
is, maar er zijn toch meerdere vragen te stellen. P.D. is verplicht toe te 


(25) D. J. DUPONT O. S. B, Sun Christó. L'Union avec le Christ suivant Saint Paul, I. 
« Avec le Christ» dans la vie future, Brugge, Editions de abbaye de Saint-André « 


le Nauwelaerts - Parijs, Desclée de Brouwer, 1952, 26 x 17 cm, 221 blz, 
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geven dat de technische term « parousia » ontleend is aan het Hellenistisch 
spraakgebruik ; is het dan waarschijnlijk dat bij de overname de eerste 
christenen de concrete voorstellingswereld die er mee verbonden was, volle- 
dig zouden hebben prijsgegeven? Bovendien, toegegeven dat de term « parou- 
sia », zelfs als term, volledig stamt uit het Judaïsme, kan men dan op grond 
van een thematisch onderzoek uitsluiten dat deze term in de Joods-christelijke 
wereld, waarin de blijde intrede, zij het dan als Hellenistisch import, bekend 
was, spontaan naar deze historische realiteit gekleurd zou zijn ? Kan een 
thema uit een bepaald literair milieu hoewel het zijn fundamentele betekenis 
behoudt, geen andere locale kleur krijgen, zonder dat men dat precies door 
een literaire analyse kan terugvinden ? Thematisch onderzoek kan niet alles 
in het klare trekken. Wat « apantêsis» betreft, meen ik dat deze term te 
weinig karakteristiek is om te pleiten voor een Hellenistische of een Joodse 
oorsprong ; het literair verband met de Sinaï-openbaring is mogelijk, maar 
niet bewezen. Voor « epiphaneia » steunt D. vooral op het straffend aspect 
ervan in l Thess. ; maar zoals D. zelf opmerkt (blz. 76) is de straf van de 
vijanden tenslotte toch een gunst voor het uitverkoren volk, een bevrijding ; 
dit is in elk geval de betekenis van 2 Sam. 7, 23 (waaraan een heel tekst- 
kritisch geval verbonden is) en ook bv. van Joel 3, 4. Ik meen wel dat 
«epiphaneia » in Thess. niets te stellen heeft met het Hellenistisch woord, 
maar ook geen technisch apokalyptische term is en te vertalen is als « door 
de eenvoudige tegenwoordigheid in zijn paroesie ». Om kort te zijn, heeft 
D. terecht de afhankelijkheid tegenover de Hellenistische terminologie in 
twijfel getrokken, toch meen ik dat de literaire afhankelijkheid tegenover de 
Joodse apocalyptiek niet bewezen is, en ik zou de concrete voorstelling van 
de « blijde intrede» niet durven uitsluiten. 

Tenslotte wil D. voor « het samenzijn met Christus » het intiem karakter 
minimiseren (nochtans Cerfaux, blz. 38) ; ook hier zouden meerdere rand- 
nota's kunnen geplaatst worden. Om ons tot één geval te beperken, Jo 14, 3 
en 17, 24 (blz. 96) : indien daar iets benadrukt is, dan is het toch wel de 
intimiteit van het persoonlijk samenzijn na de periode van het alleen zijn ; 
efr trouwens de appreciatie van Jo 14, 23 op blz. 88. Overigens ben ik er 
niet zo zeker van dat Jo. 14, 3 en 17, 24 terugslaan op het eindtijdssamenzijn 
met de Heer ; er zijn meerdere redenen die er voor pleiten dat het hier gaat 
over het samenzijn na de dood. Tenslotte is het verband van 1 Thess. 4 met 
Zach. 4, 14 en Deut. 33, 2 mij toch nog problematisch. 

In 2 Cor. 5, 8 en Phil. 1, 23 speelt niet meer de tegenstelling tussen dit 
leven en het eindtijdsleven, maar tussen het leven in het lichaam en het leven 
na de dood, buiten het lichaam. Deze ommekeer in de zienswijze van de 
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apostel zou te wijten zijn aan de Hellenistische invloed, meer bepaald van 


de tegenstelling ziel-lichaam, leven-dood, enz. Wij kunnen hier niet verder 
op ingaan, omdat het ons te ver zou voeren. De methode van D. laat toe 
aanvaarde opinies grondig te toetsen ; zij verplicht ons zeer kritisch de 
teksten te lezen en te interpreteren. Maar zij sluit een gevaar in van een- 
zijdigheid, indien zij te strak toegepast wordt. Het is een noodzakelijkheid 
van elke methode zich regelmatig op de grenzen van haar mogelijkheden te 
bezinnen en ik geloof dat er al heel wat materiaal nodig is om een term als 
« technisch-Hellenistisch » of « technisch-Joods » te mogen bestempelen. Deze 
vrijmoedige kritiek op het werk van een goede vriend, die wij om zijn 
wetenschappelijke bevoegdheid ten zeerste waarderen, moge des te meer in 
het licht stellen hoe nodig het is door stage en minutieuze arbeid de zovele 
schijnbaar. onbelangrijke elementen in hun juiste betekenis te bepalen. 
D. kent de techniek van het werk en heeft er de werkkracht voor ; wij hopen 
dat hij in deze zin zal voortwerken, misschien in een minder vlug tempo. 

En tenslotte Joannes. Laten wij onmiddellijk beginnen met de com- 
mentaar van H. Strathmann in Das Neue Testament Deutsch (26) en hierbij 
zonder omwegen onze overtuiging uitdrukken dat deze commentaar, — al 
is hij dan niet technisch, — zeer fijn de gedachte van Jo heeft gepeild en in 
haar ontwikkeling heeft gevolgd. Zowel wat betreft de authenticiteit, de 
datum, de fundamentele identiteit van de geloofsovertuiging van Jo met het 
eerste Christendom, gaat S. beslist tegen de opinies van de zgn. kritische 
school in. Hij heeft hierin de reactie van zijn voorganger Fr. Büchsel (over- 
leden in 1945) doorgezet en zijn commentaar is er rijker en dieper door 
geworden, zodat zij de vorige uitgave ver overtreft. In plaats van een 
hele serie kritische bedenkingen te maken, geven wij er de voorkeur aan 
S. om deze commentaar zeer oprecht te feliciteren. Wanneer men S. met 
Bultmann bv. vergelijkt, dan merkt men aanstonds hoever beide uit elkaar 
liggen : waar Bultmann Jo doorkerft om de verschillende brokstukken in 
zijn aprioristisch schema te vatten, gaat S. met fijngevoeligheid te werk en 
tracht de woorden en de zinnen in hun verband te behouden, ze in hun 
onmiddellijk context, in de bredere literaire opbouw van het evangelie, in 
het geheel van de theologie van Jo te begrijpen. Met de technische voet- 
nota’s van Bultmann (die overigens grotendeels uit W. Bauer, Das Johannes- 
evangelium gehaald zijn) en de lopende commentaar van S. is men rijk 
voorzien om het vierde evangelie te verklaren. Wij raden alle exegeten en 


(26)* H. STRATHMANN, Das Evangelium nach Johannes, (P. ALTHAUS, Das Neue 
Testament Deutsch, 4), Göttingen, Vandenhoek & Ruprecht, 1951, 24 x 16 cm, 
288 blz, gen. DM. 12.80. 
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theologen aan deze commentaar bestendig op hun tafel te hebben ; onder 
alle zal deze hen het meest dienst bewijzen. 

De artikels die P.F.M. Braun in de Revue Thomiste (1950, 429 ; 1951, 
5 - 68) publiceerde over de plaats van Maria in het vierde evangelie, heeft 
hij thans gebundeld in een boek, dat getiteld is : La Mère des fidèles (27). 
Wij reageerden tegen het standpunt van P.B. in een artikel over het wijn- 
wonder te Cana (Coll. Gand. 1952, 193 - 225) ; toen was zijn boek reeds in 
druk. Het standpunt is dus praktisch hetzelfde als dat der voornoemde 
artikels. In een hoofdstuk bundelt S. al de toevallige uitlatingen van Jo 
over het menselijk familiaal milieu van Jesus en hij groepeert ze rond 
Jo. 1, 13, dat hij leest : Qui ex Deo natus est. Hoofdst. 2 handelt dan over 
Cana, hoofdst. 3 over het toneel onder het kruis, hoofdst. 4 over Maria als 
moeder van « de leerling », hoofdst. 5 over de Vrouw van Apoc. 12. Met 
alle eerbied voor de autoriteit van P.B., kan ik het met zijn methode niet 
eens zijn. Indien het zin heeft een «sens plenier» te aanvaarden voor 
sommige teksten, dan zal deze zin toch altijd in het verlengde liggen van 
de letterlijke zin. Welnu, ik ben er beslist van overtuigd, — en de reacties op 
mijn bijdrage over Cana bevestigen deze zienswijze, — dat Jo niet bedacht 
was op de geprivilegieerde rol van Maria in het heilsgebeuren, maar dat 
zijn volle aandacht ging naar de bovenmenselijke persoonlijkheid en zending 
van Jezus, en dat Maria zoals de Doper dienen om door tegenstelling dit 
in het licht te stellen. Het is precies « l'intelligence de l'ensemble », waarvan 
S. spreekt op blz. 19, die mij er toe dwingt een theologisch systeem opge- 
bouwd op « membra disjecta » te verwerpen. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 


(27) F.M. BRAUN, La Mère des fidèles. Essai de théologie johannique (Cahiers de 
Pactualité religieuse), Doornik - Parijs, Casterman, 1953, 21 x 15 cm, 207 blz. 


Acta et Doeumenta 


A. EX ACTIS PII XII 


CONSTITUTIO APOSTOLICA DE DISCIPLINA SERVANDA 
QUOAD IEIUNIUM EUCHARISTICUM 


(AAS, 1953, XXXXV, p. 15-24) 


Christus Dominus, «in qua nocte tradebatur» (1), cum postrema vice 
veteris Legis celebravit Pascha, coena facta (2), accepit panem, et gratias 
agens fregit, deditque discipulis suis dicens: « Hoc est corpus meum, 
quod pro vobis tradetur» (3) ; itemque calicem eis porrexit asseverans : 
«Hic est sanguis meus novi testamenti, qui pro multis effundetur» (4), 
« Hoe facite in meam commemorationem» (5). Quibus ex Sacrarum Lit- 
terarum locis omnino patet Divinum Redemptorem ultimae huic paschali 
celebrationi, in qua agnus ex Hebraeorum ritibus manducabatur, voluisse 
substituere novum Pascha, ad saeculorum usque obitum permansurum, 
esum videlicet immaculati Agni, immolandi pro mundi vita, ita ut novum 
Pascha novae Legis Phase vetus terminaret, et umbram fugaret veritas (6). 

Quandoguidem autem utriusque coenae eiusmodi econiunctio idcirco 
habita fuit, ut ex antiguo Paschate ad novum significaretur transitus, 
facile perspici potest cur Ecclesia, in Eucharistico Sacrificio ex Divini 
Redemptoris iussu in eius commemorationem renovando, a veteris agapes 
more discedere potuerit, et Eucharistieum ieiunium in usum inducere. 

Etenim inde ab antiquissima aetate consuetudo invaluit Eucharistiam 
christifidelibus ieiunis administrandi (7). Saeculo autem exeunte quarto 
iam in variis Conciliis ieiunium ijs praecipiebatur, qui Eucharisticum 
celebraturi essent Sacrificium. Itaque anno CCCLXXXXIII Hipponense 
Concilium haec decrevit : « Sacramenta altaris nòn nisi a ieiunis hominibus 
celebrentur» (8); auod praeceptum paulo post, hoe est anno 
CCCLXXXXVII, ex Carthaginensi Concilio III iisdem verbis edebatur (9) ; 
ac saeculo ineunte quinto haec consuetudo satis communis et immemo- 
rabilis dici potest; quamobrem S. Augustinus affirmat sanctissimam 
Eucharistiam a ieiunis semper accipi itemque per universum orbem morem 
istum servari (10). 


(1) 1 Cor. XI, 23. 

(2) Cfr. LUC, XXII, 20. 

(3) 1 Cor. XI, 24. 

(4) MATTH., XXVI, 28. 

(5) Cfr. 1 Cor, XI, 24-25. 

(6) Cfr. hymn. Lauda Sion (Missale Rom). 

(7) Cfr. BEN. XIV De Syn. Dioec., 1. 6, c. 8, n. 10. 

(8) Conc. Hipp., can. 28 : MANSI, III, 923. 

(9) Conc. Carth. III, cap. 29 : MANSI, III, 885. 

(10) Cfr. S, AUGUST, Ep. LIV ad Ian. cap. 6 : MINGE, PL, XXXIII, 203. 
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Procul dubio haec agendi ratio gravissimis innitebatur causis, in 
quibus ea ante omnia memorari potest, quam Apostolus gentium lamen- 
tatur, cum de fraterna christianorum agape agit (11). Etenim cibo potuque 
se abstinere cum summa illa reverentia congruit, quam supremae Iesu 
Christi maiestati debemus, cum eum Eucharisticis delitescentem velis 
sumpturi sumus, Ac praeterea, dum, ante quodlibet alimentum, eius 
pretiosissimo Corpore ac Sanguine vescimur, luculenter demonstramus 
illud esse primum ac summum nutrimentum, quo animus alatur noster 
eiusque augeatur sanctitas. Quapropter idem- Augustinus haee monet: 
« Placuit Spiritui Sancto ut in honorem tanti Sacramenti in os christiani 
prius Dominieum Corpus intraret, quam ceteri cibi» (12). 

Neque debitum solummodo honoris munus hoe ieiunium Divino 
tribuit Redemptori, sed pietatem etiam fovet; ideoque ad saluberrimos 
illos sanctitatis fructus augendos conferre potest, quos bonorum omnium 
fons et auctor Christus a nobis, gratia ditatis, elici postulat. 

Nemo ceteroquin est, qui experiundo nón agnoscat ex ipsis humanae 
naturae legibus contingere ut, cum corpus cibo oneratum non sit, mens 
erigatur agilior, atque impensiore moveatur virtute ad arcanum illud 
excelsumque meditandum mysterium, quod in animo, tamquam in templo, 
agitur, divinam adaugens caritatem. 

Quanta cura Ecclesia Eucharisticum ieiunium servandum curaverit ex 
eo etiam erui potest, quod illud, gravibus quoqgue poenis violatoribus 
impositis, imperavit. Etenim Concilium Toletanum VII, anno DCXXXXVI, 
excommunicationem ei comminatum est, qui non ieiunus sacris fuisset 
operatus (13) ; anno autem DLXXII Concilium Bracarense III (14), et anno 
DLXXXV Concilium Matisconense II (15) ; iam deereverant eum, qui huius 
rei evasisset reus, de sui muneris honorisque sede deponendum esse. 

Attamen, volventibus saeculis, illud quoque diligenter consideratum 
est, interdum nempe esse opportunum, ob peculiaria rerum adiuncta, hane 
ieiunii legem, ad christifideles quod attinet, aliguatenus relaxare. Quam 
ad rem Constantiae Concilium, anno MCCCCXV, dum eiusmodi sacrosanc- 
tam legem confirmat, addit quoque quoddam temperamentum : « …sacro- 
rum canonum auctoritas, laudabilis et approbata consuetudo Ecclesiae 
servavit et servat, quod huismodi sacramentum non debet confici post 
coenam, neque a fidelibus recipi non ieiunis, nisi in casu infirmitatis aut 
alterius necessitatis a iure vel Ecclesia concesso vel admisso» (16). 

Placuit haec in memoriam ea de causa reducere, ut omnes perspectum 
habeant Nos, quamvis novae temporum rerumque condiciones suadeant ut 
non paucas facultates ac venias hac in re concedamus, velle tamen per 
Apostolicas has Litteras summam huius legis consuetudinisque vim confir- 
mare ad Eucharistieum quod attinet ieiunium; ac velle etiam eos admo- 
nere, qui eidem legi obtemperare queant, ut id facere pergant diligenter, 
ita quidem ut ii solummodo, qui in necessitate versentur, hisce conces- 
sionibus frui possint secundum eiusdem necessitatis rationes. 

Suavissimo Nos solacio afficimur — quod libet heic, etsi breviter, 
declarare — cum pietatem cernimus erga Augustum altaris Sacramentum 


(11) Cfr. 1 Cor., XI, 21 sq. 

(12) S, AUGUST. 1. c. 

(13) Conc. Tolet. VII, cap. 2: MANSI, X, 768. 

(14) Conc. Bracar. III, can. 10 : MANSI, IX, 841. 
(15) Conc. Matiscon. II, can. 6 : MANSI, IX, 952. 
(16) Conc. Constant, sess. XIII : MANS], XXVII, 127. 
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cotidie magis increbrescere non modo in christifidelium animis, sed ad 
divini cultus etiam splendorem quod pertinet, qui ex publicis populorum 
manifestationibus saepenumero emicat. Quam ad rem haud parum procul 
dubio contulere sollicitae Summorum Pontifieum curae, ac praesertim 
Beati Pii X, qui quidem, ad priscam Ecclesiae consuetudinem renovandam 
omnes advoecans, eos adhortatus est, ut quam creberrime, immo cotidie si 
possent, ad Angelorum mensam accederent (17) ; ac parvulos quoque ad 
caeleste hoe pabulum invitans, sapienti consilio statuit praeceptum sacrae 
Confessionis sacraegue Communionis ad eos singulos universos spectare, 
qui iam ad rationis usum pervenissent (18) ; quod etiam in juris canonici 
Codice sancitum est (19). Hisce Summorum Pontifieum curis christifideles 
ultro libenterque respondentes, ad sacram Synaxim frequentiores usque 
accessere. Atque utinam haec caelestis Panis fames divinigue Sanguinis 
sitis in omnibus cuiusvis aetatis hominibus in omnibusque civium ordinibus 
exardescant ! 

Animadvertendum tamen est ea quibus vivimus tempora eorumque 
peculiares condiciones multa in societatis usum in communisque vitae 
actionem induxisse, ex quibus graves difficultates oriantur, quae possint 
homines a divinis participandis mysteriis abstrahere, si Eucharistici 
ieiunii legi eo prorsus modo ab omnibus obtemperandum sit, quo ad 
praesens usque tempus obtemperandum erat. 

Imprimisque patet omnibus clerum hodie ingravescentibus christia- 
norum necessitatibus numero imparem esse ; qui quidem festis praesertim 
diebus minimum saepe laborem tolerare debet, cum serius Eucharisticum 
Sacrificium ac non raro etiam bis vel ter celebrare debeat, cumque inter- 
dum offieio quogue teneatur longinguum faciendi iter, ut sacra ne desint 
haud parvis sui gregis partibus. Enervantes eïusmodi apostolici labores 
sacerdotum valetudinem procul dubio debilitant ; idque eo vel magis quod 
non modo Missae litandae cum Evangelii explicatione, itemque sacris Con- 
fessionibus audiendis, eatechesi impertiendae, ceterisque sui muneris par- 
tibus increscenti studio increscentique opera vacare debent, sed iis etiam 
rationibus rebusque diligenter prospicere ac consulere, quas asperum illud 
certamen adversus Deum eiusque Ecclesiam postulat, tam late hodie, tam 
callide acriterque excitatum. 

At mens animusque noster ad eos potissimum advolat, qui procul a 
patria cuiusque sua, in longinquis operantes terris, huic Divini Magistri 
invitationi iussionique generosi responderunt : « Euntes ergo docete omnes 
gentes» (20); ad Evangelii praecones dicimus, qui gravissimis etiam 
exantlatis laboribus atque itinerum difficultatibus omne genus superatis, 
eo omni nisu contendunt, ut christianae religionis lumen omnibus pro 
facultate affulgeat, utque suos greges, saepenumero a catholica suscepta 
fide adhuc recentes, angelico illo enutriant cibo, qui virtutem alat pieta- 
temque refoveat. 

lisdem fere in rerum adiunctis ii quoque christifideles versantur, qui 
vel in non paucis regionibus a catholicis Missionalibus excultis, vel in 
alijs loci commorantes, cum proprium apud se non habeant sacrorum 


(17) S. Congr. Concillii, Decretum Sacra Tridentina Synodus, d. d. XX mensis Decem- 
bris, an. MCMV : Acta S. Sedis, XXXVIII, 400 sq. 

(18) S. Congr. de Sacramentis, Decretum, Qwam singulari, d. d. VIII mensis Augusti, 
an. MCMX : Acta Ap. Sedis, II, p. 577 sq. 

(19) C. I. C., can. 863 ; cfr. can. 854, $ 5. 

(20) MATTH. XXVIII, 19. 
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administrum, alterius sacerdotis adventum in seras horas exspectare 
debent, ut Eucharisticum participare queant Sacrificium, seseque -divino 
enutrire pabulo. 

Ac praeterea, postquam machinae omne genus in usum inductae fuere, 
saepissime contingit ut opifices non pauci vel officinis, vel vehicularibus 
maritimisque muneribus, vel alijs publicae utilitatis officiis addicti, non 
modo per diem sed per noctem etiam alternis iteratisque laboris vicibus 
occupentur, ita quidem ut debilitatae eorum vires eos interdum compellere 
possint ad aliquid nutrimenti accipiendum, atque adeo iidem impediantur 
gquominus ad Eucharistieam mensam ieiuni accedant. 

Ad hanc eamdem mensam matres quoque familias saepenumero venire 
negueunt, antequam domesticis curis prospexerinf, quae multas saepe ab 
eis postulant laboris horas. 

Parique modo evenit ut in puerorum puellarumque scholis ac litte- 
rarum ludis plurimi habeantur, qui divino illi invitamento respondere 
cupiant : « Sinite parvulos venire ad me» (21), eum fore omnino confidant 
ut ille, qui «pascitur inter lilia» (22) suum ipsorum animi candorem 
morumgque integritatem contra iuvenilis aetatis illeceebras ac mundi insi- 
dias tutetur ; verumtamen perdifficile interdum iisdem est, antequam ad 
scholam se conferant, sacras adire aedes ibique sese Angelico euntrire 
Pane, postea vero domum redire ut necessarium suscipiant nutrimentum. 

Hoe praeterea animadvertendum est saepe hodie contingere ut frequen- 
tissimae populi multitudines ex alio ad alium loeum postmeridianis horis 
ea de causa transgrediantur, ut religiosas celebrationes, vel coetus de re 
sociali habendos participent ; si igitur hisce etiam datis occasionibus liceat 
Eucharisticeum peragere Mysterium, quod divinae gratiae vitalis fons est 
voluntatesque iubet ad virtutem adipiscendam exardescere, haud dubium 
est inde vim hauriri posse, qua omnes ad christiane penitus sentiendum 
operandumque excitentur, et ad legitimis etiam obtemperandum legibus. 

Peculiaribus hisce considerationibus haec adicere opportunum videtur, 
quae ad omnes spectant; gquamvis nempe nostris hisce temporibus ars 
medica ac disciplina illa, quae hygiene dicitur, tantos progressus fecerint, 
tantumque contulerint ad mortuorum numerum in puerili praesertim aetate 
minuendum, nihilo secius praesentis vitae condiciones atque ea, quae ex 
immanibus huius saeculi bellis consecuta sunt incommoda, eiusmodi sunt, 
ut non parum corporum constitutionem valetudinemque debilitaverint. 


Hisce de causis, quo praesertim experrecta in Eucharistiam pietas 
facilius augeatur, e variis Nationibus Episcopi non pauci, officiosis datis 
litteris petiere, ut haec ieiunii lex aliguantulum mitigaretur ; atque iam 
haec Apostolica Sedes peculiares hac in re facultates ac venias sacrorum 
administris ac christifidelibus benigne concessit. Ad quas concessiones 
quod attinet, memorare libet Decretum, quod Post Editum inscri- 
bitur, a S. Congregatione Concilii die VII mensis Decembris, anno MCMVI, 
pro infirmis datum (23); ac Litteras die XXII mensis Maii, anno 
MCMXXIII, Locorum Ordinariis a S. S. C. S. Officii sacerdotibus datas 
(24). 


(21) MARC, X, 14. 

(22) Cant, IL, 16 ; VI, 2. 

(23) Acta S. Sedis, XXXIX, p. 603 sq. 

(24) S. S. Congr. S. Officci Litterae locorum Ordinariis datae super ieiunio euchari- 
stico ante Missam : Acta Ap. Sedis, XV, p. 151 sq. 
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Postremis hisce temporibus, Episcoporum hac de re petitiones cre- 
briores impensioresque fuere, atque ampliores pariter fuerunt facultates 
concessae, eae potissimum quae belli occasione dilargitae sunt. Id procul 
dubio luculenter indicat novas, graves, non intermissas ac satis generales 
exstare causas, quibus nimis difficile sit, multiplicibus in rerum adiunctis, 
cum sacerdotes Eucharisticum sacrificium celebrare, tum christifideles 
Angelico vesci Pane ieiunos. 

Quamobrem, ut gravibus hisce incommodis ac difficultatibus occur- 
ramus, utque indultorum diversitas in actionum discrepantiam ne cedat, 
necessarium ducimus Eucharistici ieiunii disciplinam ita mitigando sta- 
tuere, ut, quam largissime fieri potest, in peculiaribus etiam temporum 
loceorum ac christifidelium condicionibus, eiusmodi legi omnes obtemperare 
facilius queant. Haec Nos decernentes, fore confidimus ut haud parum 
conferre possimus ad Eucharisticae pietatis inerementum, atque adeo 
aptius permovere atque excitare omnes ad Angelorum participandam 
Mensam, adaucta procul dubio Dei gloria ac Mystici Iesu Christi Corporis 
sanctimonia. 


Haec igitur omnia, quae sequuntur, Apostolica auctoritate Nostra 
decernimus ac statuimus : 

TI. Ieiunii eucharistici lex, a media nocte pro iis omnibus vigere 
pergit, qui in peculiaribus condicionibus non versentur, quas per Apos- 
tolicas has Litteras exposituri sumus. Principium tamen generale et com- 
mune omnibus in posterum esto, sive sacerdotibus, sive christifidelibus : 
aquam videlicet naturalem Eucharistieum ieiunium non frangere. 

II. Infirmi, etiamsi non deeumbant, aliqguid sumere possunt, de pru- 
denti confessarii consilio, per modum potus, vel verae medicinae, exceptis 
alcoholicis. Eadem facultas sacerdotibus infirmis conceditur Missam cele- 
braturis. 

III. Sacerdotes, qui vel tardioribus horis, vel post gravem sacri minis- 
terii laborem, vel post longum iter celebraturi sunt, aliquid sumere possunt 
per modum potus, exclusis aleoholicis ; a quo tamen se abstineant saltem 
per spatium unius horae, ante quam sacris operentur. 

IV. Qui autem bis, vel ter Missam celebrent, ablutiones sumere pos- 
sunt, quae tamen, in hoe casu, non vino, sed aqua tantum fieri debent. 

V. Christifideles pariter, etiamsi non infirmi, qui ob grave incom- 
modum — hoc est, ob debilitantem laborem, ob tardiores horas, quibus 
tantum ad Sacram Synaxim accedere possint, vel ob longinguum iter, 
quod suscipere debeant — ad Eucharisticam mensam omnino ieiuni adire 
nequeant, de prudenti confessarii consilio, hac perdurante necessitate, 
aliquid sumere possunt per modum potus; exclusis alcoholicis; a quo 
tamen se abstineant saltem per spatium unius horae, anteguam Angelico 
enutriantur Pane. 

VI. Si rerum adiuncta id necessario postulant, locorum Ordinariis 
concedimus ut Missae celebrationem vespertinis, ut diximus, horis permit- 
tere queant, ita tamen ut haec initium non habeat ante horam IV post 
meridiem, sive in festis de praecepto, quae adhuc vigent, sive in illis quae 
olim viguerunt, sive primis uniuscuiusque mensis feriis sextis, sive 
denique in illis sollemnibus, quae cum magno populi consurso celebren- 
tur, atque etiam, praeter hos dies, semel in hebdomada, servato a sacer- 
dote ieiunio trium horarum quoad cibum solidum et potus alcoholicos, 
unius autem horae quoad ceteros potus non alcoholicos. In his autem 
Missis christifideles ad Sacram Synaxim accedere poterunt, hac eadem 
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servata norma ad ieiunium Eucharistieum quod attinet, firmo praescripto 
can. 857. 

Evangelii autem praeconibus, in territoriis Missionum, peculiarissimis 
perpensis condicionibus in quibus versantur, ob quas raro plerumgque haben- 
tur sacerdotes, qui longinguas stationes invisere queant, Locorum Ordi- 
narii eiusmodi facultates concedere poterunt ceteris etiam hebdomadis 
diebus. 


Locorum tamen Ordinarii diligenter curent, ut quaelibet vitetur inter- 
pretatio, quae concessas facultates amplificet, utque ab omni abusu et 
irreverentia hac in re caveatur; in hisce enim dilargiendis facultatibus, 
quas hominum, locorum temporumgqgue condiciones hodie postulant, Nos 
etiam atque etiam volumus Eucharistici ieiunii momentum, vim atque 
efficacitatem confirmare ad eos quod attinet, qui Divinum Redemptorem 
sub Eucharisticis velis latentem accepturi sunt. Ac praeterea, quoties- 
eumgue corporis incommodum minuitur, animus debet pro facultate rem 
supplere, sive interna paenitentia, sive aliis modis, ex tradito Ecclesiae 
more; quae quidem cum ieiunium mitigat, alia opera adimplenda impe- 
rare solet. Qui igitur datis hac in re facultatibus perfrui queant, impen- 
siores ad Caelum admoveant preces, quibus Deum adorent, eidem grates 
agant, ac praesertim admissa expient novaque impetrent superna auxilia. 
Cum omnes perspectum habeant oporteat Eucharistiam «tamquam pas- 
sionis suae memoriale perenne» (25) a Iesu Christo institutam fuisse, ex 
animis sensus illos eliciant christianae humilitatis christianaeque paeni- 
tentiae, quos Divini Redemptoris cruciatuum ac mortis meditatio excitare 
debet. Itemque eidem Divino Redemptori, qui, perpetuo in altaribus se 
immolans, maximum renovat sui amoris doeumentum, adauctos offerant 
omnes suae erga proximos caritatis fructus. Hac profecto ratione conferent 
omnes ad illud Apostoli gentium cotidie magis explendum : « Unus panis, 
unum corpus multi sumus, omnes qui de uno pane participamus (26). 

Quaecumque autem hisce Litteris decreta continentur, ea omnia sta- 
bilia, rata ac valida esse volumus, contrariis quibuslibet non obstantibus, 
peculiarissima etiam mentione dignis ; atque abolitis ceteris omnibus privi- 
legiis ac facultatibus, quomodocumque a Sancta Sede concessis, ut ubique 
omnes hane disciplinam aeque riteque servent. 

Quae quidem omnia, supra statuta, vim suam obtineant a promul- 
gationis die per Acta Apostolicae Sedis factae. 

Datum Romae, apud S. Petrum, anno Domini millesimo nongen- 
tesimo quinquagesimo tertio, die sexta mensis Ianuarii, in Epiphania 
Domini, Pontificatus Nostri anno quarto decimo. 


PIUS PP. XII 


(25) S. THOM., Opusc. LVII, Office. de Festo Corporis Christi, lect. IV, Opera omnia, 
Romae, MDLXX, vol. XVII, 
(26) 1 Cor, X, 17. 
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B. EX ACTIS S. CONGREGATIONIS S. OFFICIH 


INSTRUCTIO DE DISCIPLINA CIRCA 
IEIUNIUM EUCHARISTICUM SERVANDA 


(AAS, 1953, XXXXV, p. 47-51) 


Constitutio Apostolica Christus Dominus, hoe ipso die a 
Summo Pontifice Pio XII, feliciter regnante, data, largitur quidem non 
paucas facultates ac dispensationes circa legis ieiunii eucharistici obser- 
vantiam, sed normas maxima ex parte quoad substantiam quoque confirmat 
Codicis Iuris Canonici (can. 808 et 858, $ 1) impositas sacerdotibus et 
fidelibus, qui eidem legi obtemperare queant. Attamen hisce etiam exten- 
ditur favorabile ipsius Constitutionis primum praescriptum, cuius vi aqua 
naturalis (id est sine ulla cuiuslibet elementi adiectione) non amplius 
frangit ieiunium eucharistieum (Const, n. I). Quod vero attinet ad 
ceteras concessiones, iis tantum uti possunt sacerdotes et fideles, qui in 
peculiaribus versantur condicionibus, de quibus in Constitutione cautum 
est, vel Missas vespertinas celebrant aut in iisdem sacram communionem 
recipiunt ex licentia Ordinariorum, intra limites novarum facultatum, 
quae iisdem tributae sunt. 

Itaque, ut normae ad huiusmodi concessiones pertinentes ubique con- 
formi ratione serventur atque cvitetur quaelibet interpretatio, quae con- 
cessas facultates amplificet, utque ab omni abusu hac de re caveatur, 
Suprema haec Sacra Congregatio Sancti Offici, iussi mandatugue Summi 
ipsius Pontificis, statuit quae sequuntur : 


Quoad infirmos sive fideles sive sacerdotes 
(Const. n. II) 


1. Fideles infirmi, etiamsi non decumbant, aliguid sumere possunt 
per modum potus, exceptis alcoholicis, si, suae infirmitatis causa, usque 
ad sacrae communionis receptionem ieiunium, absque gravi incommodo, 
nequeunt servare integrum; possunt etiam aliquid sumere per modum 
medicinae, sive liguidum (exclusis alcoholicis), sive solidum, dummodo 
de vera medicina agatur, a medico praescripta vel uti tali vulgo recepta. 
Advertendum autem est, non posse tamquam medecina haberiì quodlibet 
solidum pro nutrimento sumptum. 

2. Condiciones, quibus quis dispensatione a lege ieiunii frui possit, 
nulla adieeta ante communionem temporis limitatione, prudenter a con- 
fessario perpendendae sunt, neque quisguam sine eius consilio uti potest. 
Confessarius autem suum consilium dare poterit sive in foro interno 
sacramentali, sive in foro interno extra-sacramentali, etiam semel pro 
semper, perdurantibus eiusdem infirmitatis condicionibus. 

3. Sacerdotes infirmi, etiamsi non decumbant, dispensatione pariter 
uti possunt, sive sint Missam celebraturi, sive sanctissimam Eucharistiam 
recepturi. 


Quoad sacerdotes qui in peculiaribus adiunctis versantur 
(Const. nn. III et IV) 


4. Sacerdotes non infirmi, qui a) vel tardioribus horis (i e. 
post horam nonam), b) vel post gravem sacri ministerii 
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laborem (v. gr. iam a summo mane seu per longum tempus), c) vel 
post longum iter (i.e. saltem 2 km. circiter pedibus percurrendum, 
vel proportionate longius pro variis vehiculis adhibitis, difficultatis quoque 
itineris vel personae habita ratione), celebraturi sunt, aliquid sumere 
possunt per modum potus, exclusis alcoholicis. 

5. Tres casus supra numerati tales sunt, ut omnia comprehendant 
rerum adiuncta, in quibus legislator praefatam facultatem concedere 
intendit ideoque quaelibet vitetur interpretatio quae facultates concessas 
amplificet. 

6. Sacerdotes, qui in hisce adiunctis versantur aliguid sumere pos- 
sunt per modum potus semel vel pluries, servato ieiunio unius horae 
ante Missae celebrationem. 

7. Praeterea omnes sacerdotes, qui bis vel ter sunt Missam celebra- 
turi, possunt in prioribus Missis duas ablutiones a rubricis Missalis 
praescriptas sumere, sed tantum adhibita agua, quae quidem, iuxta novum 
principium, ieiunium non frangit. 

Qui tamen die Nativitatis Domini vel in Commemoratione omnium 
fidelium defunetorum tres Missas sine intermissione celebrat, quod ad 
ablutiones attinet, rubricas observare tenetur. 

8. Si vero sacerdos qui bis vel ter Missam celebrare debet, per inad- 
vertentiam vinum quoque in ablutione surnat, non vetatur quominus 
secundam et tertiam Missam celebret. 


Quoad fideles qui in peculiaribus adiunctis versantur 
(Const, n. V) 


9. Fidelibus pariter, qui non infirmitatis causa, sed ob aliud 
grave incommodum ieiunium eucharistieum servare nequeunt, 
aliguid sumere licet per modum potus, exceptis tamen alcoholicis et ser- 
vato ieiunio unius horae ante sacrae communionis receptionem. 

10. Causae autem gravis incommodi tres enumerantur, quas 
extendere non licet. 

a) Labor debilitans ante sacram communionem suscep- 
tus. 

Hoe labore afficiuntur tum opifices, qui, officinis vel vehicularibus 
maritimisque muneribus vel aliis publicae utilitatis officiis addicti, diu 
noetugue per vices occupantur; tum illi, qui ex officio vel ex caritate 
noetem vigilem transigunt (v. gr. valetudinarii, custodes nocturni, etc) ; 
tum mulieres praegnantes et matresfamilias quae, antequam ecclesiam 
adire queant, in domesticis negotiis per longum tempus incumbere 
debent ; etc. 

b) Hora tardior, qua sacra communio recipitur. 

Sunt enim haud pauci fideles, qui tantummodo serioribus horis pos- 
sunt apud se sacerdotem habere, qui sacris operetur ; sunt pueri com- 
plures, quibus nimis grave est, antequam ad scholam se conferant, eccle- 
siam adire, angelico pane vesci, postea vero domum reverti, ientaculi 
sumendi gratia ; etc. 

c) Longum iter peragendum, ut ad ecclesiam per- 
veniatur. 

Longum autem hac super re habendum iter, ut supra explicatum 
est (n. 4), si saltem 2 km. circiter pedibus percurrendum, vel proportio- 
nate longius pro variis vehiculis adhibitis, difficultatis quoque itineris 
vel personae habita ratione. 
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11. Causae quidem gravis incommodi sunt prudenter a confessario 
pensitandae in foro interno sacramentali vel non sacramentali; neque 
absque eiusdem consilio fideles non ieiuni sanctissimam Eucharistiam 
recipere possunt. Confessarius autem consilium eiusmodi dare potest 
etiam semel pro semper, causa eadem gravis incommodi perdu- 
rante. 


Quoad Missas vespertinas 


(Const, n. VI) 


Constitutionis vi Ordinarii locorum (cfr. can. 198) facultate 
fruuntur permittendi in proprio territorio Missae vespertinae celebratio- 
nem, si adiuncta id necessario exigunt, praescripto can. 821, $ 1, non 
obstante. Bonum enim commune aliguando sacrorum mysteriorum celebra- 
tionem post meridiem expostulat: v. gr. quarundam industriarum 
opificibus, qui festis quoque diebus laboribus succedunt in vices; pro 
illis operariorum classibus, qui matutinis festorum horis occupantur, ut 
muneribus portuum addiecti ; pro ijs pariter, qui ex dissitis etiam regio- 
nibus maxima frequentia in unum loeum conveniant, ad quandam festi- 
vitatem religiosam vel socialem celebrandam, etc. 

12. Tamen eiusmodi Missae celebrari possunt non ante horam quar- 
tam post meridiem ac tantummodo in certis diebus taxative statutis, 
seu 

a) festis de praecepto vigentibus, ad norman can. 1247, $ 1; 

b) festis de praecepto suppressis, iuxta Indicem a S. Congregatione 
Conecilii editum, die 28 Decembris 1919 (cfr. A. A. S., vol. XII [1920], 
pp. 42-43) ; 

ec) primis cuiusque mensis feriis sextis ; 

d) ceteris sollemnibus, qui eum magno populi concursu celebrantur ; 

e) die uno in hebdomada, praeter dies supra memoratos, sì bonum 
peeuliarum personarum classium id postulat. 

13. Sacerdotes, qui pomeridianis horis Missam celebrant, itemque 
fideles qui in eadem sacram communionem recipiunt, possunt inter 
refectionem, permissam usque ad tres horas ante Missae vel com- 
munionis initium, sumere congrua moderatione alcoholicas quo- 
que potiones inter mensam suetas (v. gr. vinum, cerevisiam, etc.) exclusis 
quidem liquoribus. Quoad potus autem, quos sumere possunt ante vel 
post dictam refectionem usque ad unam horam ante Missam vel commu- 
nionem, excluditur omne alecoholicorum genus. 

14. Sacerdotes, eodem die, nequeunt mane et vespere Sacrum litare, 
nisi potestatem expressam bis terve Missam celebrandi habeant, ad nor- 
mam can. 806. 7 

Fideles pariter, eodum die, nequent mane et vespere ad sacram 
Synaxim accedere, ad praescriptum can. 857. 

15. Fideles, gquamvis non sint de eorum numero, pro quibus Missa 
vespertina forte instituta sit, ad sacram Synaxim libere accedere possunt, 
infra dietam Missam vel proxime ante et statim 
post (cfr. can. 846, 8 1) servatis quod attinet ad ieiunium eucharis- 
ticum, normis supra relatis. 

16. In loeis vero, ubi non ius commune, sed ius missionum 
viget, Ordinarii Missas vespertinas omnibus in hebdonada diebus, iisdem 
condicionibus, permittere possunt. 
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Monita ad normas exsequendas 


17. Ordinarii sedulo invigilent, ut omnis abusus et irreverentia erga 
sanctissimum Sacramentum plane vitetur. 

18. Pariter curent, ut nova disciplina a cunctis subditis uniformiter 
observetur, eosque doceant, omnes facultates et dispensationes, tum terri- 
toriales tum personales, hactenus a Sancta Sede concessas, abrogatas esse. 

19. Constitutionis atque huius Instructionis interpretatio textui fide- 
liter adhaereat, neque ullo modo facultates tam favorabiles amplificet. 
Quod ad econsuetudines attinet, quibus a nova disciplina discrepare con- 
tingat, clausula illa abrogativa animadvertenda est: « contrariis quibus- 
libet non obstantibus peculiarissima etiam mentione dignis ». 

20. Ordinarii et sacerdotes qui datis a Sancta Sede facultatibus per- 
frui debent, fideles studiose excitent, ut frequenter Missae Sacrificio 
adstare velint et pane eucharistico reficiantur opportunisque inceptis, 
praesertim sacra praedicatione, illud promoveant spirituale bonum, cuius 
adipiscendi gratia Summus Pontifex Pius XII Constitutionem edere voluit. 

Summus Pontifex, hanc Instructionem approbans, statuit, ut ipsa 
promulgetur per editionem in Actis Apostolicae Sedis una 
cum Constitutione Apostolica Christus Dominus. 

Ex Aedibus Sancti Officii, die VI mensis Ianuarii, anno MDCCCCLII. 


PK I. Card. PIZZARDO, a Secretis 
L. sx S. 


A. Ottaviani, Adsessor 


„Motac JSibliogtaphicae 


Theologisch Woordenboek, Aflevering 2, Bellarminus-Communisme, 
kol, 441-656, Roermond en Maaseik, Romen en Zonen, 1952. 


In Coll. Gand. 1952, blz. 136-138 trokken wij de aandacht op deze 
belangrijke uitgave. De tweede aflevering bewijst ons eens te meer de 
bruikbaarheid van dit woordenboek. Het bevat gedocumenteerde artikelen 
over bestuursmacht, biecht, bisschop, boekenwet, calvinisme, communie, 
communisme, cisterciensers, Bernardus, Bellarminus, Bonaventura, Caje- 
tanus enz. Een blik op de bibliographie, die ieder behandeling of gedeel- 
telijke behandeling beëindigt, laat besluiten dat de schrijvers het beste 
uitkozen. 

Zoals wij in bovenvermelde kroniek schreven, wensen wij een ruime 
verspreiding aan Theologisch Woordenboek : het zal veel dienst bewijzen 
omdat het zo bevattelijk is. MF. 


G. VROMANT, C.I.C.M., lus Missionariorum: De Matrimonio (Museum 
Lessianum, Sectio theologica, n. 24). Wditio tertia emendata et aucta. 
Bruxellis, Edition Universelle, et Parisiis, Desclée De Brouwer, 1952. In-8, 
XVI - 440 p. F. 240. 

Opus patris Vromant, quod inscribitur « De Matrimonio », non intendit 
systematicam explanationem canonum 1012-1143, sed solido commentario 
illustrat nonnullas iuris matrimonialis questiones selectas quae multum usu 
veniunt in regionibus missionum. Expositio ita distribuitur ut missionarii 
solutiones practicas cito ac facile reperire valeant. Adducuntur praeterea 
documenta S. Sedis quae ibidem praesertim utilia sunt, et passim tra- 
duntur stipulationes quae lege civili diversarum regionum missionum 
statuuntur. 

In prima parte agitur de matrimonio còntrahendo. Titulus primus 
praesertim attendit potestatem auctoritatis civilis in matrimoniis tum 
duorum infidelium, tum partem fidelem inter et infidelem. Titulus secundus 
agit de eis quae matrimonio contrahendo praemittenda sunt et peculiaris 
sermo fit de sponsalibus et de examine praenuptiali viduorum. In titulo 
tertio, de impedimentis, de singulis eorum fere nihil habetur nisi regula ad 
dignoscendum utrum neene partes in casu ab illis attingantur ; solum 
disserte tractatur impedimentum disparitatis cultus (p. 68-94) ; heic ad- 
neectitur caput de potestate dispensandi sive ex iure communi sive ex iure 
missionum (p. 94-131), de causis reguisitis pro dispensatione in genere et _ 
speciatim de conditionibus et cautionibus in matrimoniis mixtis (de hoc 
ultimo puncto in p. 150-168). Titulus quartus breviter tractat de consensu _ 
matrimoniali (p. 169-185), deinde fusius agit de forma ecclesiastica et de 
illis qui ab hac forma eximuntur (p. 185-222). Ultimus titulus praescripta 
communia necnon et iura particularia missionum de sanatione in radice 
exponit. 
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Secunda pars fuse, dilucide et solide inquirit de dissolutione matri- 
monii infidelium, In priore titulo, expositis notione, origine, fine et obiecto 
privilegii Paulini, per quattuor capita explanantur variae eonditiones usus 
legitimi huius privilegii iuxta can. 1120-1124 (p. 253-300) ; deinde agitur 
de « dispensatione » ab interpellationibus faciendis secundum ius commune 
et iuxta facultates a S.C. de Prop. Fide (p. 300-328) ; ultimo loco canon 
1127 elucidatur. In altero titulo, quaedam econnexae quaestiones de potes- 
tate pontificia solvuntur. 

Tertia pars inscribitur de causis matrimonialibus, ubi duo documanta 
allegantur sel. Instructio S.C. de Sacr. 15 aug. 1936 et Instructio pro 
causis matrimonialibus ex indulto in Sinis servanda. 

Ex doctrina exposita pauca tantummodo notamus. In matrimoniis 
partem fidelem inter et infidelem auctor rationi consentaneum habet 
habilitatem partium determinari lege propria, seu ecclesiastica pro fideli, 
civili pro infideli (p. 10-11) ; inspecta iurisprudentia Curiae Romanae his 
ultimis temporibus notabiliter mutata, inter impedimenta super quibus 
non solet dispensari ab Ecclesia tantummodo enumerat sacrum presbyte- 
ratus ordinem et affinitatem in linea recta consummato matrimonio 
(p. 95-98) ; ad validitatem dispensationis in matrimoniis mixtis admittit 
sufficere cautiones ficte datas (p. 102-103 et p. 156) ; adhuc sustinet, 
gquin tamen nova argumenta afferat, Ordinarium loci, vi canonis 1045, 
dispensare posse super forma matrimonii in casu perplexo (p. 108-110, cfr 
etiam p. 318) ; pro certo habet contractum matrimonialem fidelem inter 
et infidelem dignitate sacramenti carere, etiam apud coniugem fidelem 
(p. 226-227) ; cum Gasparri opinatur privilegium Paulinum obtinere solum 
in favorem conversi ad fidem catholicam (p. 257). O.D.R. 


R. STOCK, Zoeklichten over het evangelie, Antwerpen, ’t Groeit, 1952, 
13 x 15 cm, 358 blz, gen. 135 - en geb. 160 fr. 


Dr Stock is godsdienstleraar aan het koninklijk atheneum van Brugge ; 
in de kring zijner oud-studenten wordt hij fel gewaardeerd om zijn lessen 
en ook daarbuiten om zijn publikaties. Wat hij hier in zijn laatste boek 
biedt, is gegroeid uit zijn onderwijs. Het zijn losse opstellen van apolo- 
getische aard eerder dan exegetische kommentaren. De behandelde onder- 
werpen zijn : de kenbronnen betreffende Jezus, de blijde boodschap in de 
antieke wereld, Jezus en de zonde, Jezus en het gebed, Jezus in de dis- 
kussie, het Rijk Gods, Jezus de wonderdoener, het getuigenis van Jezus 
over zichzelf. Zoals men ziet, allemaal verhandelingen van aard om het 
geloof te funderen in het kristendom, de evangelies, de persoon van Kris- 
tus als buitengewoon transcendent Godsgezant. Een flink stuk is de behan- 
deling van de tegenstelling tussen de ethiek van het heidendom en die 
van Kristus. Maar is het niet misleidend schijnbaar de originaliteit van 
Kristus hoofdzakelijk te leggen in zijn moraal, in plaats van in zijn ver- 
lossingswerk, zijn priesterlijke middelaarsfunktie, de mededeling van het 
leven uit de dood, enz, — hieraan immers hangt de nieuwe moraal vast — ? 
Dit aspekt heeft wellicht meer levenswaarde en tevens meer apologetische 
aantrekkingskracht dan bv. de manier waarop Jezus diskussieerde. De 
moderne geloofsverdediging tracht niet enkel de voorwaarden te scheppen 
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om Jezus te leren kennen als Godsgezant, maar bovendien die om Hem 
levendig te ontmoeten als salutaris, heilbrengend, in een persoonlijke 
experientie. Men heeft de indruk dat schrijver zijn stof gekozen heeft 
meer aan de hand van de bronnen die hij voor handen had, dan aan de 
hand van een logisch en synthetisch plan, dat toch ook bij zoeklichten 
geen kwaad zou doen. Maar wellicht behandelt hij de gewenste essentiële 
punten in een tweede deel dat aangekondigd wordt. 

Dat werk is anders, zoals alles wat van Professor Stock komt, weten- 
schappelijk zeer ernstig en degelijk ; misschien is de stof en de behandeling 
voor humaniorastudenten wat te zwaar. Wij raden het vurig aan voor 
godsdienstonderricht in de kolleges en athenea. De leraar der hoogste 
klassen zal er materie vinden voor interessante uitwijdingen in zijn onder- 
richt. L.V.P. 


P. LOMBARDI, Voor een nieuwe wereld, Antwerpen, Sheed & Ward, 
1952, 21,5 x 14 em, 460 blz, gen. 165 - en geb. 195 fr. 

Pater Lombardi hoeft niet voorgesteld te worden ; iedereen heeft over 
deze moderne Italiaanse apostolische Jezuïet gehoord, velen hebben hem | 
ter gelegenheid van zijn doorreis door België en Nederland gezien of 
beluisterd. 

Dit boek is zowat de synthese van zijn vroegere voordrachten en 
publikaties. Het vangt aan met een voorwoord waarin schrijver een enigs- 
zins opgeschroefde schets geeft van zijn omvangrijke kruistocht voor 
vrede, goedheid en kristelijke hernieuwing. Deze inleiding doet enigszins 
denken aan de strooivuurmethode, doch weldra blijkt dat iets anders 
bedoeld wordt. Er wordt een antwoord gezocht op de vraag « wat kunnen 
en moeten wij doen om het teloorgaande godsdienstbesef opnieuw levend 
te maken en om de Kerk en de kristenheid te vrijwaren tegenover de 
greep van materialisme en atheïstische dwingelandij op de mensheid ; hoe _ 
kunnen wij het best onze kansen voor de toekomst verdedigen?» Het 
antwoord zelf postuleert een buitengewone veelzijdige en internationale 
ervaring van de kultuurphilosophische en religieus-sociale toestand van 
de huidige wereld. Deze bezit Pater Lombardi dank zij zijn reizen in 
Europa, de Verenigde Staten en Canada. Op grond van deze informatie 
ontwikkelt hij zijn oplossingen voor vele problemen op universeel kerke- 
lijk, nationaal, diocesaan, parochiaal, familiaal en humanitair plan. Vele 
waardevolle suggesties komen hierin voor, als bv. herverdeling van bis- 
dommen en priesters, diocesane en parochiale raden, betere coördinatie 
van de reeds overvloedige katholieke werken, betere assistentie der jonge 
priesters, enz. Treffend is hierbij hoe de lekenplaats in de Kerk gevalo- 
riseerd wordt. 

Het werk van Pater Lombardi is een eerlijk en realistisch boek dat 
geen struisvogelmethode aanwendt ten aanzien van de zeer tragische toe- 
stand van het kristendom op onze dagen. Maar het is anderzijds hartver- 
sterkend en richtinggevend voor een schonere toekomst meer gebouwd 
op O. L. Heer en op Zijn Kerk. Daarom moet het sterk aanbevolen 
worden, L.V.P. 
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H. von HORNSTEIN - A. FALLER. Gaaf geslachtsleven. Nederlandse 
bewerking van L.H. Cornelissen, O.P. en A.C.M. Lips, Roermond - Maaseik, 
Romen en zonen, 1952, 24. x 16 em, 376 blz, 200 fr. 


Boeken over dit onderwerp behandelen gewoonlijk overwegend het 
lichamelijk-organisch aspekt van het geslachtelijke, en dat meestal van 
naturalistisch standpunt uit. Dit heeft voor gevolg dat de geestelijke, juri- 
disch-zedelijke, theologische en opvoedkundige kanten van het probleem 
achterwege of in de schaduw blijven. Hier integendeel wordt het sexuele 
uiteengezet als een integrerend deel van de ganse persoon, gezien niet 
enkel in zijn psycho-biologische, maar bovendien in zijn geestelijke en 
religieuze evolutie. 


Gaaf geslachtsleven is de Nederlandse tamelijk vrije bewerking van 
een Zwitsers boek waaraan een twintigtal vertegenwoordigers van de bio- 
logische, medische, historische, paedagogische, juridische, filosofische en 
theologische wetenschappen hebben medegewerkt. In de oorspronkelijke 
tekst staat de geschiedenis voorop ; de behandeling van het lichamelijke 
gaat vooraf aan die van het geestelijke. De bewerkers hebben de theolo- 
gische, psychologische en juridische beschouwingen vooraan geplaatst 
opdat zij het geheel zouden beheersen. Volgen dan de biologie en fysio- 
logie van het sexuele, de vragen die met opvoeding samenhangen, de 
historiek als bevestiging van de leer der Kerk, en tot slot een verhande- 
ling over de huidige sexuele krisis. 


Dit is geen boek voor graduele initiatie der jeugd ; het veronderstelt 
ontwikkelde lezers. Voor hen is het een voortreffelijk studiewerk : klaar 
van voorstelling en veilig van leer. Spijtig ontbreken sommige recente 
pauselijke dokumenten over het onderwerp, als bv. over kunstmatige 
inseminatie (bl. 136). Bij de bepaling van sexueel vermogen schijnen de 
schrijvers de aanwezigheid van spermatozoïden te eisen, terwijl nochtans 
de laatste romeinse jurisprudentie alleen van « verum semen ex testiculis » 
spreekt. 


Terecht schreef P. A. Snoeck over dit werk : « Men moet zich verheu- 
gen, dat zulk een kompetent, zulk een gezond en zulk een alzijdig boek 
over de sexualiteit door katholieken werd geschreven. Het zal ongetwij- 
feld veel goed doen, waar men anders naar literatuur grijpt welke door 
haar materialistische en naturalistische zienswijze het kristelijk huwelijk 
uit de voegen licht ». EVER: 


P. DUFOYER, La psychologie des adolescentes expliquée aux mamans 
(Psychologies expliquées, n. 3), Brussel, Ed. de laction familiale, rue 
Belliard, 89 ; Doornik, Casterman, 1952, 19 x 12 cm, 144 blz., 42 fr. 


Dit werkje volgt op een vroeger verschenen: La psychologie des 
adolescents expliquée aux mamans (cfr Coll. Gand., 1952, bl. 172). Evenals 
het voorgaande licht het de moeders in over de gedachten, gevoelens en 
belevingen van hun meisjes in de adolescentieperiode en verklaart het voor 
hen hun physiologische, affektieve en morele problemen. L.V.P. 
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F.H. HAVERMANS, Opstellen over forensische psychiatrie, Roermond - 
Maaseik, Romen en Zonen, 1951, 18,5 x 12,5 cm, 219 blz, 145 fr. 


Forensische psychiatrie is psychiatrie in foro, is psychiatrie voor de 
rechtbank. Niet enkel in strafzaken, maar ook in civielrechterlijke proce- 
dures zoals bv. bij een onderzoek naar de verstandelijke vermogens van 
de schrijver van een testament, wordt vaak zowel door de rechter als door 
de verdediger het advies van een psychiater ingewonnen. Een leerboek 
van de jonge wetenschap die hier moet beoefend worden, bestaat niet. 
Schrijver die geneesheer-direkteur is van de psychiatrische inrichting St 
Servatius te Venray (Nederland), is zich bewust in deze lacune door dit 
werkje niet volledig te voorzien; toch wil hij bescheiden enkele gedach- 
ten over de problemen die de forensische psychiater regelmatig bezig hou- 
den, weergeven ; echter zonder ze uit te putten. Hij heeft het over de 
verantwoordelijkheid van gestichtspatiënten, de moderne behandeling van 
de alkoholisten, le crime passionel, ziekelijke leugenaars, paedofilie, 
homosexualiteit, perversiteit, narco-analyse, stelende vrouwen, oneven- 
wichtigheid, enz. Dit werkje zal nuttig zijn zeker voor geneesheren en 
rechtskundigen, maar tevens voor priesters. UAV: 


ZUSTER XAVERIA, Laat de kinderen tot mij komen. Jezus’ leven 
verteld voor kleine kinderen, Antwerpen, ’t Groeit, 1952, 24, x 17 em, 279 blz. 
125 fr. 


Onderhavig boek is een rijke bundel godsdienstige vertellingen voor 
de kinderen der kleuterschool en der eerste klas van de lagere school. Het 
werd opgesteld door de zusters van de Choorstraat te Den Bosch. De 
inhoud er van wordt onder vier rubrieken gebracht: bijbelvertellingen 
uit Oud- en vooral Nieuw Testament, godsdienstonderhoudjes, feesten van 
het kerkelijk jaar, enkele levens van heiligen, voornamelijk van kinde- 
ren. De verhalen zijn eenvoudig en kinderlijk en vrij van fantasie in de 
pejoratieve zin. Vertellen moet natuurlijk elk op zijn eigen manier doen, 
maar goede voorbeelden zijn zeer nuttig. Wanneer men bedenkt hoe diep 
de jeugdige verhaaltjes op het geloof en het bidden van de kleintjes kan 
inwerken, dan mag men niet aarzelen dit boekvaan te raden aan Fröbel- 
leerkrachten en ouders. Eve 
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L. VIEUJEAN, L'autre toïi-même, Doornik, Casterman, 1952, 
20 x 13 cm, 222 blz, 54 fr. 


Dit werkje van Kan. Vieujean is als het ware een niet exegetische 
kommentaar op Paulus’ hymne aan de kristelijke caritas. Deze wordt van 
psychologisch standpunt zeer nauwkeurig en alzijdig beschreven in haar 
uitingen en elementen. Schrijver doet dit met al de frisheid en aantrek- 
kelijkheid die zijn andere vulgarizerende publikaties eigen zijn. Tevens 
weet hij immer zijn gedachten te illustreren met citaten van moderne 
schrijvers : Mourou, Péguy, Carrel, Thibon, Simone Weil, Saint Exupéry 
en vele andere. Zijn werkje moge bijdragen opdat de menselijke groepen 
niet zouden zijn « des solitudes en commun», maar echte gemeenschappen 
waarin de liefde wederzijds geeft en krijgt. L.V.P. 
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A. CROEGAERT. Liturgisch commentaar bij de lessen van de Catechis- 
mus voor België en Nederland, Deel III, Mechelen, Dessain, 1952, 
20 x 12 em, 914 blz. 


Dit derde deel voltooit het groot liturgisch en catechetisch werk van 
Kan. Croegaert (Cfr Coll. Gand, 1951, bl. 191 ; 1952, bl. 89). Het behandelt 
het gebed, de eredienst van O. L. Vrouw en de heiligen, en de sakramen- 
ten ; dus de stof van het vierde deel van onze katechismus. Een ruime en 
waardevolle behandeling wordt gewijd aan de mariale eredienst. In zake 
sakramenten wordt speciaal gesteund op hun instrumentele funktie in 
Kristus’ verlossingswerk, tevens op de plaats en het belang van het merk- 
teken. 


Dit werk bergt een encyclopedische rijkdom waarin velen voor predi- 
katie en godsdienstonderricht dankbaar zullen putten. Een nuttige zaken- - 
register voor de drie delen zal hen daarin helpen. Alleen kan betreurd 
worden dat taal en uitgave niet frisser zijn. L.V.P. 


R. ALLERS, Zelfverbetering, Tilburg, Nederland’s boekhuis, S. d., 
19 x 12 cm, 302 blz, geb. 79 fr. 


Zelfverbetering veronderstelt als eerste voorwaarde zelfkennis. Hoe 
moeilijk deze ook is, toch worden de rnens heel wat meer kansen geboden 
om ze te bereiken, dan men over het algemeen denkt. De menselijke vol- 
maaktheid hangt in hoge mate af van de aanvaarding van de grondwaar- 
heden over de mens en de werkelijkheid. De vele moeilijkheden, vergis- 
singen, fouten en zorgen waarin onze onvolmaaktheid zich manifesteert, 
schijnen voort te komen uit slechts enkele oorzaken die telkens onveran- 
derlijk terugkeren. Er zou zeer veel gewonnen zijn, wanneer de mensen 
erkenden dat vele miseries hun oorsprong hebben in de innerlijke per- 
soonlijkheid en er van afzagen de schuld ervan aan anderen toe te schrij- 
ven ; men denke b.v. slechts aan de ingeboren geldingsdrang en heerszucht 
onder al hun vormen. 


Professor Allers schetst de voornaamste dezer oorzaken en toont aan 
hoe deze aangepakt, opdat ze geen hindernis zouden zijn op de weg naar 
prettige omgang, eenvoudige plichtsvervulling, evenwicht en geluk. Zijn 
werk is geen geleerde studie over menselijke psychologie, noch een theo- 
retische uiteenzetting der karakterkunde, hoewel het de kristelijke filo- 
sofie en moraal als basis heeft. Het is de neerslag van vele ervaringen 
welke een voortreffelijk zielekenner heeft opgedaan. De lezer vindt hier 
geen doktersrecepten om karakters te verbeteren, maar eenvoudige ontle- 
dingen die iedereen helpen bepalen wat aan hem hapert. Mochten velen 
dit boek lezen, in stilte mediteren en met de hier verworven inzichten een 
persoonlijk gewetensonderzoek doen, dan zouden zij geprikkeld worden 
en moed krijgen om aan eigen zelfverbetering te beginnen en dienvolgens 
persoonlijk geluk en sukses in de omgang met anderen te bewerken. 


L.V.P. 
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J. DAGENS, Bérulle et les origines de la restauration catholique (1575- 
1611), Brugge, Desclée De Brouwer, 1952, 23 x 14 cm., 457 blz. 


Bérulle is ongetwijfeld een voorman geweest bij de religieuze her- 
leving van Frankrijk in de XVII° eeuw. Zijn invloed op dit gebied uitvoe- 
riger onderzoeken en nauwkeuriger bepalen en verklaren is het speciaal 
doel van deze studie. In een eerste «boek» wordt de geestelijke groei 
geschetst van de jonge Bérulle midden de zeer verscheiden geestesstromin- 
gen van zijn tijd : het humanisme met zijn bewondering voor de klassieke 
oudheid, de bijbel en de geschriften der kerkvaders; de scholastiek, die 
fel wordt aangevallen, maar een zekere herleving doormaakt ; de renais- 
sance met haar nog grotere bewondering voor de klassieke idealen. Met 
veel eruditie wordt deze zo geladen intellectuele en geestelijke atmosfeer 
_ uit de tijd der contrareformatie opgeroepen en de invloed ervan op 
Bérulle net afgetekend. Vervolgens schetst S. de specifiek contrareforma- 
torische actie, waarbij een hernieuwde en fel opbloeiende spiritualiteit, 
vooral in Parijs, een hoofdfactor vormt. Deze milieu's waarin de duitse- 
nederlandse mystieke school hoog staat aangeschreven, hebben een sterke 
invloed op Bérulle’s vorming en verklaren zijn eerste schriften, Zeer vroeg 
blijkt Bérulle ook een actieve rol te spelen en de godsdienstpolitiek van 
Hendrik IV sterk te beïnvloeden. Dit blijkt uit zijn optreden bij de stich- 
ting van de eerste Carmel en in de strijd tegen het Protestantisme. Het 
laatste deel is gewijd aan de geestelijke leer van Bérulle zelf, die door 
haar sterke Augustiniaanse inslag en haar essentieel christocentrische 
gerichtheid vooral gekenmerkt is. Een zeventig bladzijden lange kritische 
bibliografie bewijst dat S. met de literatuur omtrent zijn onderwerp ter- 
dege bekend is. Het bijzonder opzet van S. om de persoon en de eerste 
activiteit van B. zoveel mogelijk in hun geestelijk milieu te situeren maakt, 
dat het werk ook voor de kennis van de algemene godsdienstgeschiedenis 
van de XVII° eeuw nuttig is. Een volgend volume wordt aangekondigd, 
dat de eerste geschiedenis van het «Oratoire», de betrekkingen van 
Bérulle en de Carmel, en in het algemeen zijn verdere politieke en gees- 
telijke invloed in de Franse restauratie zal behandelen. L.R. 


J. LUCAS-DUBRETON, Les Borgia, Parijs, A. Fayard, 1952, 18,5 x 
11,5 em, 378 blz. 


De naam der Borja’s, een adellijke Spaanse familie bij Valencia, is 
onuitwisbaar verbonden met de bewogen periode van het einde der XV° 
en het begin der XVI° eeuw. Een halve eeuw kerkelijke geschiedenis is 
door hen beheerst geworden: van de komst van Alfonso Borja, die de 
roem van zijn geslacht inluidt, en in 1455 onder de naam van Callixtus 
III de pauselijke troon bestijgt, tot 1503, het sterfjaar van zijn geliefde 
neef Rodrigo, beter bekend onder zijn pauselijke naam Alexander VI. 
Met een serene objectiviteit laat S. de grote Borgia’s in hun machtspolitiek 
en al hun intrigues op het toneel van de Italiaanse en kerkelijke politiek 
verschijnen : Callixtus III, wiens pontificaat, spijts zijn nepotisme, ten- 
slotte verdienstelijk mag genoemd, om zijn doorgezette strijd tegen het 


Turks gevaar in Europa; Alexander VI, die door zijn privaat leven, zijn _ 
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schaamteloos nepotisme en zijn totaal opgaan in zuiver politieke beslom- 
meringen, enkele treurige bladzijden aan de kerkelijke annalen heeft toe- 
gevoegd ; Cesar Borgia, zijn hartstochtelijk beminde zoon, de ideale vorst 
naar het oordeel van Macchiavelli ; en tenslotte zijn befaamde dochter 
Lucrezia, de meest avontuurlijke vrouw der Italiaanse renaissance en het 
meest invloedrijke werktuig vaak van haar vaders politieke drijverijen. 
Een hoofdstuk als dit over het conflict met Savonarola, die eerder het 
slachtoffer van eigen onvoorzichtigheid dan van de pauselijke haat blijkt 
te zijn, bewijst, dat S. ook op tijd de overdreven aantijgingen aan het 
adres van Alexander VI weet te milderen. Als eerherstel voor het geslacht 
verschijnt in een epiloog de figuur van Francesco Borgia, de achterklein- 
zoon van Alexander VI, die de derde generaal werd der Jesuïten (1565- 
12) en in 1676 de grote heilige der Borja’s. Het werk levert op voortref- 
felijke wijze een brok intriguerende kerkelijke en politieke geschiedenis. 
L.R. 


D. SEIDLMAYER, Das Mittelalter, Umrisse und Ergebnisse des Zeit- 
alters, Unser Erbe, Regensburg, Pustet, 1949, 19,5 x 12 cm, 108 blz. 


De vier voordrachten die in dit werkje verenigd zijn, zijn geen ver- 
haal van feiten, maar een soort « Gesamtbild» van de geschiedkundige 
structuur der middeleeuwen, met de problemen eraan verbonden en de 
gevolgen die eruit voortvloeien voor de verdere ontwikkeling der Euro- 
pese geschiedenis. Zowel de algemene kenmerken van de jeugdperiode, 
die de middeleeuwen zijn, en die ook voor andere culturen gelden, als de 
specifieke, eenmalige verschijning der Europeese middeleeuwen ontleedt 
hij met meesterlijke overzichtelijkheid. S. ziet niet slechts in het samen- 
vloeien van antieke cultuur en christendom in de Germaans-Romaanse 
wereld de grondslag van de westerse beschaving, maar uit de spanningen, 
waarin deze elementen tot mekaar staan, leidt hij de diepste oorzaak af 
van haar grootheid als van haar tragiek. Verder volgt een zeer diep- 
gaande ontleding van de rol, die de kerk heeft gespeeld in deze periode, 
die niets anders dan christelijk wilde zijn, maar in de verwezenlijking van 
dit ideaal veelvuldig heeft gefaald. Voor de beoordeling van de houding 
der kerk tegenover de aardse waarden en van haar gehele bevrijdings- 
aktie tegenover de wereldse machten (Gregoriaanse hervorming en inves- 
tituurstrijd, kruistochten en christelijke ridderschap) kan enige reserve 
gemaakt. 

Het werkje vraagt reeds een zekere bekendheid met de middeleeuwse 
geschiedenis, maar doet dan ook dieper doordringen in de fundamentele 
structuur dezer periode, in de betekenis en samenhang van de essentiële 
factoren, die ze bepalen. L.R. 


L.J. ROGIER, De zin der geschiedenis voor geloof en rede, (Gesprekken 
op Drakenburg, nr 2), Heerlen, Winants, s.d., 19 x 12 cm, 287 blz. 


De zin der geschiedenis wordt de laatste tijd druk besproken. De vele 
vraagtekens nopens onze huidige situatie hebben vanzelfsprekend dit 
allerlaatste vraagteken doen oprijzen. Herhaaldelijk in de loop der tijden, 
en bij voorkeur in crisisperioden, heeft men gezocht naar de verhouding 
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van goddelijke en menselijke invloed in het aards gebeuren, om zo de 
diepere betekenis te vatten van wat anders dreigt zinloos te schijnen. 
Diezelfde vraag is als thema gesteld op de tweede reeks gesprekken op 
Drakenburgh van 4 tot 9 September 1950. 

Door een onderzoek van de verschillende visies op de zin der geschie- 
denis, die in de opeenvolgende culturen werden aangenomen, krijgt men 
een klaardere kijk op het probleem. In de opeenvolgende referaten wordt 
telkens het standpunt van een bepaalde cultuurphase behandeld: van 
Grieken, Joden en antieke christendom, van een middeleeuwer, een huma- 
nist en representen van rationalisme, positivisme, idealisme, historisch 
materialisme en existentialisme, om te eindigen met beschouwingen over 
de moderne protestantse en de moderne katholieke zienswijze. Door het 
onderzoek van deze verschillende visies krijgt men inderdaad een klaar- 
dere kijk op het probleem dat tenslotte buiten de wetenschappelijke werk- 
methode van de beroepshistoricus valt, hoewel het hem als mens en als 
historicus evenzeer aanbelangt, zoals Prof. Rogier in zijn slotbeschouwing 
uiteenzet. L.R. 


ZR M. CONSTANZA C.RSS., De Heilige Joannes Chrysostomus, 
Haarlem-Antwerpen, Gottmer, 1952, 22 x 14 cm., 285 blz. 

Een krachtig strijder voor het Rijk Gods, een groot denker, een mach- 
tig redenaar, een reus van geest en cultuur rijst hier voor ons op, en 
tegenover hem de machten van de duisternis, met de wapens van hof- 
intrigue, laster en omkoperij. Een ongeëvenaarde strijd speelt zich af 
tussen deze ene grootmoedige en die vele kleinzieligen, in het kader van 
het Oost-Romeinse keizerlijke Constantinopel, onder het oog van een wel 
goedwillende maar zwakke keizer en van een wereldsgezinde keizerin. 
Het Rijk Gods overwint, maar de strijder Gods gaat ten onder: vergui- 
zing, ballingschap, mishandeling en dood worden zijn deel, doch hoe dik- 
ker de duisternis rondom hem wordt, des te stralender schijnt daarin het 
licht van zijn zielegrootheid. Dit heerlijk verhaal, dat uitsluitend op de 
oorspronkelijke bronnen steunt, uitgewerkt is met een echte psychologi- 
sche finesse en een diepgaand historisch inzicht en geschreven in een sier- 
lijke en rijke taal, mag terecht als voorbeeld gesteld worden van degelijke 
en tegelijk boeiende heiligenliteratuur. Men leeft er een belangrijke brok 
oude kerkelijke geschiedenis in mee. L.R. 


4 

\ 
…_ J.W. SAATMAN, SJ, Le protestantisme américain, Leuven, Aucam, 
1953, 24,5 x 16 cm, 55 blz., 30 Fr. 8 

Het bijzonderste kenmerk van het Amerikaans protestantisme is zijn | 
grote verscheidenheid : het omvat niet minder dan 256 kerken en secten. 
Vandaar het praktisch nut van een korte brochure als deze voor een eerste 
kennismaking met deze ingewikkelde godsdienstige wereld, Bondiger, | 
klaarder en overzichtelijker dan hier, kan het zeker niet. 

Na een korte inleiding over het essentiële onderscheid tussen het pro- j 
testantse en het katholieke denken, ontleedt S. de historische, psycholo- 
gische, sociale en theologische oorzaken van de verbrokkeling en zoekt 
een principe van classificatie. Vervolgens typeert hij de vier traditionele 


en 


richtingen : Lutheranen, Calvinisten, Onafhankelijken en Methodisten. 
Hierop volgt een algemene karakterisering van de vele kleine secten en 
speciaal van een specifieke groep, de adventisten. Uit dit kort overzicht 
blijken dan de moeilijkheden voor elke herenigingspoging, hoewel volgens 
S. de oorlog een zekere nivellering, en zo een bepaalde toenadering heeft 
gebracht. L.R. 


P. NAGAI, Les cloches de Nagasaki, Le journal d'une victime de la 
bombe atomique à Nagasaki, Doornik-Parijs, Casterman, 1953, 20 x 13 cm, 
198 blz, 54 Fr. 

Op 14 Mei 1951 stierf Dr Paul Nagaï aan de gevolgen der atoombom- 
ontploffing die hij in de universiteitskliniek van Nagasaki had meege- 
maakt, en waarvan zijn vrouw slachtoffer was geworden. De uitzonder- 
lijke toewijding, waarmede hij als beroemd radioloog de gevolgen van 
de ramp tot op zijn ziekbed bestudeerde en de treffende oproep tot betrou- 
wen en verzoening, die hij zijn volk herhaaldelijk toestuurde, hebben in 
geheel Japan en ver buiten de grenzen bewondering en verering gewekt. 

«Les cloches de Nagasaki» schreef hij als thema voor een film over 
de atoombomontploffing. Op de meest levendige wijze, aan de hand van 
getuigenissen van slachtoffers die de ramp overleefden, wordt ons dit 
gebeuren in al zijn gruwelijkheid afgeschilderd. Deze uitgave last even- 
eens een reeks kleine verhaaltjes in uit een vorig werkje «De rozen- 
krans», waarin hij op de meest eenvoudige wijze persoonlijke belevenis- 
sen van voor en na de ramp had verzameld. 

Na lezing van dit verhaal weet men waarlijk niet, wat het meest 
treft : de moorddadige werking en nasleep van het moderne oorlogswapen 
of de onverwoestbare hoop, de oprechte levenseenvoud en de totale zelf- 
vergeten toewijding van deze diepgelovige christen geleerde. L.R. 


L. DRANSARD, Vu en Chine, Parijs, Téqui, 1952, 19 x 12 em., 126 blz, 
330 fr. Fr. 

Om te getuigen tegen de onmenselijke communistische dictatuur, die 
in China 400.000.000 mensen onderdrukt of onmiddellijk bedreigt, verhaalt 
S. eenvoudig wat hij zelf gedurende meer dan twee jaar in communistisch 
China heeft meegemaakt, van ooggetuigen heeft vernomen en in de com- 
munistische pers heeft gelezen. Geen geromantiseerd verhaal, maar een- 
voudige feiten en bedenkingen omtrent de gewelddadige verovering door 
de communisten en hun daaropvolgende methodes: de grondverdeling en 
de geleidelijke verslaving van de landbouwwereld, uitschakeling van de 
kleine handel en van de middenstand, overrompelende propaganda vooral 
onder de jeugd, systematische versterking van de communistische leger- 
macht, sluwe maar besliste uitroeing van de kerk als trouwe aanhangster 
van het kapitalisme. En de steeds terugkerende methode in dit alles, ter- 
reur. S. wil bijdragen tot het wegnemen van alle twijfel nopens de onmen- 
selijkheid van het communistisch regiem. L.R. 


R. GUARDINI, Oefenschool voor het gebed, Antwerpen, ’t Groeit, 1952, 
21 x 13 em, 276 blz, geb. 160 Fr., gen. 140 Fr. 
Altijd hebben de mensen behoefte gevoeld aan het gebed, want bid- 
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den volgt als het ware noodzakelijk uit de beperktheid van de mens en 
zijn afhankelijkheid van God. Bidden is dus een plicht ; tot het vervullen 
van die plicht moet de mens zich oefenen. Dit boek van de beroemde 
auteur wil een voorbereidende oefenschool zijn tot het gebed. Het handelt 
achtereenvolgens over de voorbereiding en ordening van het gebed, over 
de werkelijkheid Gods en de voornaamste acten van het gebed, over de 
allerheiligste Drievuldigheid en het gebed, over het mondgebed, het in- 
wendig of beschouwend gebed, over de Voorzienigheid, over het gebed 
tot de Heiligen en tot de Moeder des Heren, over het gebed in tijden van 
geestelijke dorheid en over de gehele samenhang van het christelijk 
gebedsleven. Het is een diepgaand werk dat studie en overweging vraagt. 
Daarom gaat het juist zo diep en zo mooi in op het onderwerp dat door 
Z.H. de Paus als thema voor de Vastentijd van dit jaar werd gekozen. 
P.L. 


. Werken van Mystieken. Heilige Geertruid van Helfta : Deel IL. Boek vier 
en vijf van de Heraut der Goddelijke Liefde, Zeven geestelijke oefeningen, 
Brugge, De Kinkhoren, 1952, 12 x 18 cm, 575 blz, 225 Fr. 


Wij hadden reeds de gelegenheid, in het voorgaande nummer van ons 
tijdschrift, de aandacht van onze lezers te trekken op het eerste deel van 
deze merkwaardige en goed verzorgde uitgave. Het Vierde boek van de 
Heraut der Goddelijke Liefde bevat enige heilzame openbaringen over de 
christelijke volmaaktheid, het leert daarbij op welke wijze en met welke 
oefeningen Christus en zijn Heiligen op hun feestdagen moeten worden 
vereerd. Het Vijfde boek werd omtrent gans aan de voorbereiding tot 
een zalige dood gewijd. De zeven geestelijke oefeningen zijn vol afwis- 
seling ingedeeld en richten zich niet alleen tot monniken en monialen. 

Pat 


Le Seigneur passe dans son peuple, Initiation au Mystère de Pâques 
(Cahiers de la Roseraie, I), Brugge 3, St Andries-abdij, 1952, 12 x 19 em, 
140 blz. È 


Onze tijdgenoten schijnen het Paasmysterie terug te ontdekken en 
willen het vurig beleven. Aan de priesters en opvoeders die hen daarin 
willen helpen, biedt dit boek een kostbare steun. E.H. R. Poelman bewijst 
dat het Paasthema een centraal punt is in de H. Schrift. Dom. Th. Maer- 
tens zet de betekenis van de boodschap der Paasliturgie uiteen. P. Ran- 
wez vraagt zich af of die rijke gegevens van de H. Schrift en Liturgie 
toegankelijk zijn voor het christen volk en, zo ja, onder welke voor- 
waarden? E. H. Waelkens antwoordt op de vraag: «wat kan de leraar 
van de hogere klassen doen om aan zijn leerlingen de zin en de levens- 
waarde van het paasmysterie aan te leren ?» De verschillende bijdragen, 
in dit boek vervat, vormen een harmonisch geheel. P.L. 


Kardinaal. Mercier en de priesteropleiding, Leuven, Seminarie Leo 
XIII, 1951, 15 x 23 cm, 188 blz. 


Het Seminarie Leo XIII heeft, op Zondag 4 Maart 1951, de honderd- 
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ste verjaring gevierd van de geboorte van zijn stichter, Kardinaal Mer- 
cier. De bijdragen uitgegeven ter gelegenheid van deze viering werden in 
dit boek gebundeld. Wij lezen er eerst de toespraken welke werden 
gehouden tijdens de academische zitting door Z.E.H. Kan. Verbeke, de 
Heer M. Pinnoy, Mgr De Raeymaeker, Mgr Van Waeyenbergh, Zijne 
Eminentie Kardinaal Van Roey. Daarop volgen de tekst van de « Laudes 
Hincmari», van de toast door Kan. Verbeke en van de telegram gestuurd 
aan Zijne Heiligheid Paus Pius XII en eveneens van het antwoord. In 
het tweede deel van dit boek wordt de opvatting welke Mgr Mercier had 
over het priesterideaal en over de vorming van jonge mensen tot het 
priesterschap bestudeerd en uitgediept door ZZ. EE. HH. Kan. F. Van 
Steenbergen, A. Dondeyne, J. Nuttin, door Z.E.H. G. Van Riet. Tenslotte 
wordt de geestelijke physionomie van het Seminarie Leo XIII door Z.E.H. 
Kan. Verbeke beschreven. P.L. 


H. DELSAUTE, Le mystère de Vunité et du. divin retour, Doornik, 
Casterman, 1952, 14,5 x 21,5 em., 288 blz., 72 Fr. 


Wij leven in een ontwrichte, gebroken wereld. De mensen nochtans 
streven, spijts alles, naar eenheid. Hoe moeten wij komen tot die een- 
heid ? De auteur geeft de christelijke oplossing : de weg naar de eenheid 
is God zelf, ’t is de Godmens, Jezus, die over Zichzelf getuigde: «Ik ben 
de weg». Het mysterie van de eenheid wordt ontwikkeld in zeven delen. 
Dit boek werd geschreven met geestdrift en ontroering, maar de auteur 
is soms te langdradig. Wie het leest met aandacht zal onder de indruk 
komen van het christelijk mysterie van de eenheid en er worden toe aan- 
gezet om de eenheid te beleven in de liefde. P.L. 


P. DE JAEGHER, S.J., Le Seigneur est ma joie, Doornik, Casterman, 
1951, 12 x 19 cm, 249 blz, 60 Fr. 


P. DE JAEGHER, S.J., De Heer is mijn vreugde, Kortrijk, N.V. Zonne- 
wende, 1952, 13,5 x 19,5 em., 225 blz, 80 Fr. 


Dit boek werd geschreven om te bewijzen dat in het geestelijk leven 
het waarachtig geluk te vinden is als men beslist en rechtzinnig God zoekt 
en loskomt uit de ikzucht. Teveel mensen zoeken tenslotte zichzelf in 
het geestelijk leven in plaats van God. Zij doen voortdurend aan intro- 
spectie, zijn overdreven gestoord en ontmoedigd om hun kleine fouten, en 
vergeten op te zien naar God, verheugen zich nooit om Zijn volmaakt- 
heden, in het bijzonder om de oneindige vreugde van God zelf. — God 
de Vader en Jezus zelf wensen niets liever dan alle mensen gelukkig te 
zien, ook hier op deze aarde. Vooral priesters en religieuzen moeten blij 
zijn en gelukkig, want zij hebben dikwijls, in de lasten van het apostolaat, 
die spoorslag nodig. Dat zij aandachtig dit boek lezen en zij zullen over- 
tuigd zijn dat er een betrekking bestaat tussen heiligheid en geluk, 

J. Vermeulen, pr, maakte van de oorspronkelijke Franse tekst een 
goede Nederlandse vertaling, die mooi en sierlijk werd uitgegeven. 

P.L. 
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L. HOES, C.SS.R., Er groeien idealen, Leuven, Bibliotheca Alphonsiana, 
1952, 11 x 18 em, 212 blz, 50 Fr. 


Na alles wat er tijdens de laatste jaren werd geschreven en gepre- 
dikt, te pas en te onpas en zeker in overvloed, over de verhevenheid van 
het huwelijk, werd het hoogtijd dat iemand, in een bevattelijke taal en 
eenvoudige vorm, het wezen en de waarde van de maagdelijke staat in 
de Kerk van Christus aan de jeugd zou voorhouden. Dit heeft schrijver 
van dit boek gedaan op boeiende wijze: hij beschrijft achtereenvolgens 
de ideale levensweg van de maagd in de wereld, van de medewerkster lid 
van de seculiere Instituten, van de religieuze achter de kloostermuren. De 
auteur richt zich hoofdzakelijk tot meisjes die nog geen keus van een 
bepaalde levensstaat hebben gedaan, want het is nodig dat elk ernstig 
meisje voldoende op de hoogte is, niet enkel van het huwelijk, maar ook 
van de hogere levenswegen die voor haar open liggen. In het laatste hoofd- 
stuk handelt de auteur over de oorzaken van de vermindering der roe- 
pingen en de kentekenen van een roeping tot het maagdelijk leven in 
de wereld, in de seculiere Instituten, in het klooster. De auteur deed 
verdienstelijk werk met dit boek te schrijven. Het is spijtig dat sommige 
minder-juiste uitdrukkingen de tekst ontsieren, zoals b.v. «de hinderpalen 
die het huwelijk de ware liefde tot God in de weg legt» (bl. 69). Hoe 
kan een Sacrament een hinderpaal leggen voor de ware liefde tot God ? 
Deze en andere ongelukkige uitdrukkingen verminderen niet de waarde 
van het boek. Wij wensen het in de handen van vele jonge meisjes en 
wij besluiten met de auteur: «mochten, in het spoor van dit boek, de 
idealen groeien. » P.L. 


MGR. J. GROSS, Plus près de vous, Seigneur, Doornik, Casterman 
1952, 13,5 x 20 em, 272 blz, 90 Fr. 


De conferenties die de bisschop van Litomérice aan de religieuzen 
gaf werden in dit boek in het Frans vertaald. Zij handelen over Christus 
en het christelijk leven. Achtereenvolgens wordt Christus beschouwd in 
Zijn verborgen leven, in Zijn lijden en na Zijn verrijzenis. Aan de uitleg 
van de H. Mis worden verschillende conferenties gewijd, alsook aan de 
beschouwing der werkelijke tegenwoordigheid van Christus in de H. 
Eucharistie. In het tweede deel van het boek wordt over het christelijk 
leven gehandeld, in het bijzonder over het H. Sacrament van de Biecht, 
over de genade, het geloof, de zuiverheid en de nederigheid, het lijden, 
het gebed, de Goddelijke Voorzienigheid, O. L. Vrouw. Ees 
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L. SALES, Un Appel du Christ au monde, Doornik, Casterman, 1952 
12,5 x 19 cm, 192 blz, 81 Fr. 


Dit boek biedt een geestelijk levensprogramma aan gegrondvest op 
de openbaringen van Christus aan een Italiaanse Capucines : Zuster M. 
Consolata (1903-1946). Het werk « Petites Ames » wordt verder uitgelegd 
en verklaard. 3 
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CH. ROLIN, Notre équipement surnaturel, Doornik, Desclée, 1950, 
in 8°%, XII - 344 blz, 60 Fr. 

Dit boek handelt over de rijkdom van het christelijk leven. Achter- 
eenvolgens wordt het probleem van onze bovennatuurlijke bestemming 
gesteld, de verwezenlijking van de heerlijkheden ervan aangetoond, het 
organisme van het christelijk leven uitgelegd en onze verbondenen: de 
H. Eucharistie, O. L. Vrouw, de Kerk, besproken. Dit alles in een bevat- 
telijke vorm en in een eenvoudige taal. P.L. 


R. PLUS, La paix intérieure, Brugge, Beyaert, 1952, 14 x 20 ecm., 
164 blz, 58 Fr. 


De hedendaagse mensen zijn op zoek naar vrede. De auteur heeft 
gemeend een goed werk te doen met in dit boek aan de mensen van goede 
wil voor te houden wat de vrede is, de middelen aan te duiden om de 
vrede te bekomen en de raadgevingen van S. Franciscus van Sales uiteen 
te zetten. P.L. 


R, FUGLISTER, Die Pastoraltheologie als Universitätsdisziplin, Basel, 
Buchdruckerei Gasser, 1951, 16,5 x 23,5 cm, 112 blz, 6 Zw. Fr. 


Is de Pastoraaltheologie een wetenschap of niet? Dit is de vraag die 
in deze dissertatie wordt onderzocht en beantwoord. In het geschiedkun- 
dig deel van zijn werk bestudeert de auteur het ontstaan en de ontwik- 
keling van de Pastoraaltheologie ; in het tweede deel wordt bewezen dat 
de Pastoraaltheologie een wetenschap is «von den pastoralen Funktionen 
der Kirche im Lichte des Aussendungsbefehls Christi an seine Apostel 
bezeichnet.» De auteur beweert dat het wetenschappelijk karakter van 
de Pastoraal niet meer in twijfel kan worden getrokken «denn sie hat 
ihr eigenes, theologisches Prinzip, aus dem sich für die seelsorglichen 
Tätigkeiten der Kirche in wissenschaflicher Methode die Gesetze und 
Normen ergehen.» De verschillende onderdelen van de Pastoraal worden 
verder afzonderlijk uiteengezet en bestudeerd, zoals de pastorale Didac- 
tiek die de Katechetiek en de Gewijde Welsprekendheid omvat, de Litur- 
gie en de geestelijke leiding. Tenslotte wordt aangetoond hoe de Pasto- 
raaltheologie, als wetenschap, steunt op de H. Schrift en op de Kerk- 
vaders. 

Deze grondige studie is een merkwaardige bijdrage tot de oplossing 
van de fel omstreden vraag of, ja dan neen, de Pastoraal een op zichzelf 
staand deel van de theologische wetenschap is. Meer en meer, vooral in 
Duitsland, wordt op de vraag affirmatief geantwoord, want in de schat 
van geloofswaarheden zijn er voor de zielzorg algemeen geldende begin- 
selen te vinden, Deze beginselen opzoeken, uiteenzetten en praktisch in 
de zielzorg toepassen is de opgave, het doel en de waarde van de Pasto- 
raaltheologie als wetenschap. Die wetenschap kan misschien in de toe- 
komst meer eenheid en samenwerking in de zielzorg bewerken. Is het 
feit dat bepaalde apostolaatswerken ontstaan of verdwijnen op de paro- 
“a bij het aankomen of verhuizen van die of gene priesters niet het 

ewijs dat de zielzorg nog te veel aan menselijke willekeur is bloot- 
gesteld ? Pi 
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MGR K. CRUYSBERGHS, De Parochie, Leuven, De Vlaamse Drukkerij, 
1952, 13 x 19,5 cm, 104 blz, 35 Fr. 


De tweede druk van dit werkje, dat voor het eerst verscheen bij het 
begin van de tweede wereldoorlog, beantwoordt aan het verlangen van 
vele priesters die, bij ondervinding, weten hoe nuttig het hun is bij het 
voorbereiden van de studiekringen handelende over de parochie. In vijf 
opeenvolgende hoofdstukken wordt gehandeld over parochie en parochia- 
nen, altaar en haard, huizen des gebeds, B.B. en parochie, gemeenschaps- 
gevoel. Elk hoofdstuk vormt een geheel, dat soms te lang is om in één 
keer en tijdens één vergadering te worden afgehandeld. De onderverde- 
lingen van ieder hoofdstuk zijn evenwel telkens zeer duidelijk afgetekend, 
zodat het splitsen geen last zal opleveren. De tekst van de eerste uitgave 
werd licht gewijzigd. Moge dit boekje zijn weg vinden, de inhoud er van 
is immers actueel en de taal en stijl zijn eenvoudig, doch overtuigend. 

d P.L. 


J.W. KERSSEMAKERS, S.J., Eloquentia. Handboek der algemene Wel 
sprekendheid, Utrecht - Nijmegen, Dekker en Van De Vegt, 1951, 
15 x 20 cm, 327 blz, ing. 8,90 Fl., geb. 10,50 FI. 


J.W. KERSSEMAKERS, S.J., Eloquentia Sacra. 


1. Handboek der gewijde Welsprekendheid, Utrecht - Nijmegen, Dekker 
en Van De Vegt, 1950, 15 x 20 cm, 175 blz. 

IL. Gods Woord in Mensenmond. Studiemateriaal bij de gewijde Wel 
sprekendheid, Utrecht - Nijmegen, Dekker en Van De Vegt, 1951, 
15 x 20 cm., 188 blz, I en II ing. 6,90 Fl, geb. 8,50 F1. 

Wij zijn gelukkig deze drie boekdelen te mogen aanbevelen aan allen, 
priesters en leken, die begaan zijn met de algemene en de gewijde wel- 
sprekendheid. De twee eerste zijn praktische handboeken, evenzeer 
geschikt voor persoonlijke studie als voor onderwijs in de klas. De derde 
band, waarmede deze Cursus van Welsprekendheid wordt besloten, bevat 
een theologie van de gewijde Welsprekendheid, verder de « eloquentia » 
in de H. Schrift en de algemene praktijk der. Vaders en Kerkleraars. 

Het handboek der algemene Welsprekendheid is samengesteld uit vijf 
delen. In het eerste leert de auteur achtereenvolgens dat niemand in ’t 
openbaar mag spreken vooraleer hij goed weet wat te zeggen en hoe, op 
welke manier hij zal beginnen en eindigen. Het tweede deel handelt over 
de hulpmiddelen van de welsprekendheid. In de drie laatste delen is er 
achtereenvolgens spraak over de uitbouw van de redevoering ; de vol- 
tooiing van het werk en het optreden en tenslotte over voorbeelden van 
een welsprekende taal. 

Het handboek der gewijde Welsprekendheid brengt de toepassing van 
de algemene wetten, die in de eerste band werden uiteengezet, op het 
bijzonder terrein van de Eloquentia sacra. Het is samengesteld uit vier 
delen waar de auteur achtereenvolgens handelt over het eigen wezen van 
de gewijde Welsprekendheid, over haar bijzondere bronnen en haar eigen 
preeksoorten om te eindigen met enkele voorbeelden van gewijde Wel- 
sprekendheid. 
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Het derde en laatste deel schenkt, na een korte uiteenzetting over 
het mysterie van Gods spreken, eerst een uitgebreid onderzoek over het 
menselijk gesproken woord van God zoals het is vastgelegd in de H. 
Schrift. Zowel de boeken van het Oud als van het Nieuw Testament wor- 
den, van uit het standpunt der Eloquentia sacra, bestudeerd: er wordt 
vooral gelet op doelstelling en dispositie, op de amplificatie en op de pak- 
kende, plastische, oratorische vorm, verder op redenering, motieven en 
affecten, op het eigen geluid van de taal in wisselwerking met omgeving 
“en toehoorders. Om te eindigen maakte de Schrijver een oratorische 
bloemlezing op uit de lecties van het brevier om aan zijn lezers duidelijk 
te maken welke de praktijk van de Kerkvaders en Kerkleraars is geweest 
betreffende het gebruik der Eloquentia. Mij dunkt dat hij beter zou 
gedaan hebben uit de werken van de Vaders en Kerkleraars zelf de meest 
markante rhetorische passages op te zoeken en bijeen te brengen. Wat 
wij immers in ons Brevier bidden, is niet altijd het beste wat de Vaders 
en de Kerkleraars hebben geschreven of gepredikt: 

Dit merkwaardig werk heeft ons veel diensten bewezen bij het op- 
maken van een Cursus van gewijde Welsprekendheid. Wij zijn er de 
auteur dankbaar om en wij wensen dat zijn handboeken der algemene en 
der gewijde Welsprekendheid een ruime verspreiding mogen te beurt 
vallen. P.L. 


MGR F.J. SHEEN, De zeven kruiswoorden en de zeven deugden, (Ver- 
bum sanum - reeks, 2), Hilversum, N.V. Gooi en Sticht, 1953, 12 x 18 cm, 
104 blz, 45 Fr. 

In de reeks Nederlandse bewerkingen van predikaties en toespraken 
van bekende Amerikaanse geestelijke redenaars, werden in het tweede 
deel zeven originele lijdensmeditaties uitgegeven van de hand van de 
hulpbisschop van New-York. De drie Goddelijke deugden en de vier kar- 
dinale deugden worden er belicht vanuit de woorden van de stervende 
Christus en de reeks wordt besloten met een Paassermoen. Het zijn eigen- 
lijk geen Vastensermoenen, zoals wij die in onze streken kennen, die hier 
worden aangeboden, maar met een kleine aanpassing kunnen deze radio- 
toespraken de grondslag vormen van een eigen en originele manier, van 
een nieuwe vorm van lijdensoverwegingen. P.L. 


R. ANGERMAIR, Kleine Homiletik, Freiburg i Br., E. Wewel Verlag, 
1951, in 8°, 84 blz, 2.80 D.M. 

De auteur, professor van Moraaltheologie te Freising, beantwoordt in 
dit zeer praktisch boekje de vraag: «hoe moet mijn preek organisch 
groeien?» Van de inwendige voorbereiding van de predikant zelf, over 
de keuze van het thema en de verzameling van de preekstof, doorloopt 
schrijver de verdere opeenvolgende fazen der voorbereiding van een ser- 
moen. Voorwaar, een goed werkje van Homiletiek. B 


EJ. EDWARDS, De uitverkorene, Roermond en Maaseik, J.J. Romen 
en Zonen, 1950, 12 x 20 cm, 332 blz. 


Nadat het priesterleven in de hedendaagse film en roman, overvloe- 


dig maar meestal onvolledig en soms ongelukkig, werd beschreven en uit- 
gebeeld, komt nu in deze roman, die vloeiend en boeiend werd geschre- 
ven, het leven van de seminaristen aan de beurt. In een vlot verhaal, met 
sprankelende dialoog en fijne humor, tekent de auteur het portret van 
vijf Amerikaanse jongens uit de grootstad, die door hechte vriendschap 
met malkander zijn verbonden en op zekere dag beslissen priester te wor- 
den. Wij volgen hen van het drukke, lawaaierige stadsleven naar de rus- 
tige, welomschreven dagorde achter de muren van een seminaricgebouw. 
In die totaal andere omgeving van het seminarieleven ontstaan botsingen 
en ook misverstanden tussen de overheid en de jongens. Hoe kon het ook 
anders bij jonge mensen van deze tijd die overgeplaatst werden van het 
vrije leven der hedendaagse jeugd achter de muren van een gesloten 
communiteit in een stil en eentonig leven van onthechting ? Stilaan wordt 
elk van de vijf er zich ten. volle van bewust welke hoge eisen er aan de 
priester worden gesteld. Vier van de vijf geven het op en keren naar het 
lekenleven terug, omdat zij de prijs, die zij voor hun ideaal te betalen 
hebben, te hoog achten. Ook de vijfde gaat, op het einde van zijn retraite 
die de wijding tot subdiaken voorafging, naar huis, doch slechts tijdelijk. 
De auteur beschrijft dan, om de spanning van zijn roman te verhogen, in 
een zeer uitgesponnen verhaal een hevige aanval op het gemoedsleven 
van de «uitverkorene», verhaal dat, volgens onze bescheiden mening, 
ietwat gezocht is en gewaagd. Zeker, de «uitverkorene» overwint de 
moeilijkheden, keert naar het seminarie terug en wordt priester. De vraag 
mag echter worden gesteld of in het werkelijk leven vele jonge mensen, 
na zulke hevige aanval op hun gemoedsleven korte tijd voor hun grote 
wijdingen, rustig partij kunnen kiezen voor God en zoja, hun ganse 
priesterleven, ook in de latere eenzaamheid en ontmoedigingen, totaal zul- 


len trouw blijven aan die keuze ? 
Pit 


G. LEBACQZ, S.J., L'éducation du goût musical (Studia Pacis), Gem- 
bloux, Editions J. Duculot, 22 x 17 cm, 243 bl., 100 fr. 

Pater Lebacaz beoogt in dit boek muziek te leren beluisteren en naar 
waarde te schatten. Het onbekende blijft onbemind. Daarom moet de 
jeugd contact nemen met meesterwerken, aangepast aan ouderdom en 
capaciteit, langs radio, disque en concert of door zelf te musiceren. Hierin 
wil schrijver hun als gids dienen om schoonheid te helpen ontdekken, 
waarvoor ze zelf nog onbekwaam zijn. De hoofdstukken van zijn werk, 
die als afzonderlijke conferenties aandoen, handelen achtereenvolgens 
over «la musique et ses bienfaits, linitiation à la musique, le langage 
musical, la signification de la musique. » 

Het werk is een compendium van hetgeen ieder zou moeten weten 
die met vrucht muziek beluisteren wil. Schrijver is er zeker in geslaagd 
de lezer een dieper inzicht te geven in de muziek aan de hand van de grote 
meesters. We wensen zijn werk een ruime verspreiding toe. 

G.V.D. 


Opus periodicum «Collationes Gandavenses» prodit tertio 
quoque mense, ita ut volumen annuum trecentis saltem constet 
paginis. Subnotatio ft apud administrationem Groot Seminarie, 
„Reep, 1, Gent, cuius syngrapha postalis 41.34 Ol, solvendo 100 fr. 
pro Belgio, 150 fr. pro exteris regionibus. 

RR. DD. associati qui per anni decursum domicilium mutant, 
de hac mutatione certiorem reddere editorem instanter rogantur. 


AÁAttieult 


NU IS DE MENSENZOON VERHEERLIJKT (Jo. 13,31-38) (1) 
Afscheidsrede I (13,31 - 14,31) 


Wanneer Judas weg is, kan de afscheidsrede beginnen. Niet zozeer om- 
dat daardoor de atmosfeer gezuiverd is en Christus nu voor het eerst van ziel 
tot ziel tot « de zijnen » (tot de elf en langs hen tot de latere Kerk) kan spre- 
ken. De voetwassing en de begeleidende woorden waren toch reeds een laatste 
onderrichting in besloten, intieme kring. Maar met de nachtelijke tocht van 
Judas-Satan begint « het uur » te lopen. De voetwassing was slechts het voor- 
spel, thans speelt het drama. Een eigenaardig drama weliswaar, waarin moei- 
lijk bedrijven te onderscheiden zijn, en zo ja, een drama dat van achter naar 
voren gespeeld wordt. In de eerste woorden reeds breekt de apotheose door 
(13, 31-32) en zij behoudt de boventoon in gans de afscheidsrede ; de knoop 
of de verwikkeling komt nadien in het passieverhaal (cp. 18-19), de ontkno- 
ping in cp. 20. De tijden kruisen door elkaar, verleden, heden en toekomst 
zijn samengeweven (13, 31-32; 14, 7. 17. 25). Bovendien speelt Christus’ 
drama en verheerlijking zich verder af in de geschiedenis der christenheid 
tot het einde der tijden. Het drama van Christus wordt onttrokken aan zijn 
tijdelijke dimensie en geschouwd in een eeuwigheidsperspectief, waardoor 
de elementen van het historisch gebeuren zich weerkaatsen in de christelijke 
situatie van alle tijden tot de eindvervulling. De geschiedenis van de Meester 
is leermeesteres voor het leven der leerlingen. Intussen is de preciese bedoeling 
van sommige gezegden niet zeer duidelijk. Wanneer de Heer spreekt over Zijn 
terugkeer, kan daarmee de verrijzenisverschijningen, de vereniging met 
Christus bij de dood van de christen of wellicht ook de uiteindelijke vereni- 

ging bij de paroesie bedoeld worden. Er moet dus rekening gehouden worden 
met de mogelijke wisselingen of zelfs met een zekere polyvalentie. Het con- 
text, — en niet een of ander systeem ! — moet de draagwijdte van het gezegde 
nauwkeurig afgrenzen. 

Het drama begint dus met een triomfkreet (13, 31-32). Ofschoon men 
er zich aan verwacht had de doodsklok of ten minste de noodklok te horen 
luiden, hoort men bazuingeschal, dat niet meer van deze wereld is, maar uit 
de hemel komt. Het drama wordt van uit Gods onverdeelde eeuwigheid in 


(1) Over de voorafgaande tekst, zie Coll. Gand., 1949, blz. 109-121. 


LOG 


één oogwenk gepeild. Voor Gods eeuwigheid heeft het drama geen verloop, 
geen ontwikkeling, het is apotheose. 


Slechts in deze wereld is het drama echt drama, waarin een verwikkeling, 

een probleem worstelt om een oplossing. De dominante in Afscheidsrede I 

is het probleem van het alleen-zijn (13, 33). De elementen die tot de oplossing 

kunnen bijdragen worden niet in een gelijkmatig voortschrijdend betoog uit- 
eengezet, zodat een indeling van de afscheidsrede noodzakelijk iets kunst- 
matigs is. De gedachtengang wordt soms onderbroken door een vraag van de 
leerlingen, die springplank is om verder vooruit te komen. De eerste drie 
onderbrekingen (Petrus, Thomas, Philippus) zijn naar de inhoud dezelfde ; 
zij geven hun onbegrip betreffende de uitkomst, (het gaan naar) de Vader, 
te kennen. De vierde hangt er nauw mee samen : Judas kent de aard van de 
apotheose niet. Allen geven zij Jezus de gelegenheid om de uitkomst duide- 
lijk te maken en een nieuw element tot oplossing van het probleem aan te 
geven of het voorgaande te preciseren. Duidelijkheidshalve geven wij een 
plan, dat ons het minst gedwongen lijkt : 

Triomfkreet (13, 31-32) 

Probleemstelling (13, 33) 

A. Eerste proeve van oplossing : De kenmerkende wet van de gemeenschap 
der leerlingen voor de periode van het alleen-zijn is de broederliefde ; zij 
zal hun een houvast zijn. Overigens die situatie is niet zonder uitzicht en 
tenslotte is zij niet een tijd van hulpeloosheid (13, 34 - 14, 14) : 

1. De wet van de broederliefde als houvast (13, 34-35) 
— onderbreking van Petrus ; bevestiging van het alleen-zijn (36-38). 
— pauze : 14, 1 : vertrouwen. 
2. Er is plaats genoeg bij de Vader (14, 2-4). 
— onderbreking van Thomas (noch waarheen, noch weg) (5) ; 
Ik ben de weg — naar de Vader (6-7). 
— onderbreking van Filippus : Toon ons de Vader (8) ; de Vader 
in Mij (9-11). 
3. Geen tijd van hulpeloosheid (12-14). 
Overgang : oproep tot getrouwheid (15) 
B. Zelfs nu zijt ge niet alleen (16-24) : 
1. De Geest (16-17) 
2. De Heer zelf (18-21) 
— onderbreking van Judas : openbaring aan ons alleen (22) 
3. De Heer en de Vader (23-24) 
C. Het Afscheid (25-31) : 
1. De Geest zal U dit alles beter doen begrijpen (25-26) 
2. Afscheidsgroet en tot weerziens (27-28) 
3. De Satan is daar ; Ik moet gaan ; staat op, laten wij gaan (29-31). 


Ee 
1. De triomfkreet (13, 31 - 32) 


31. Zodra hij weg was, zei Jezus : Nu is de Mensenzoon verheer- 
lijkt, en God is verheerlijkt in Hem. 32. (Als God verheerlijkt is in 
Hem, dan…) En God zal Hem in Hemzelf verheerlijken en onmid- 
dellijk zal Hij Hem verheerlijken. 

De Heer zelf gaf het signaal voor Zijn aanhouding. Hij kent er de uit- 
eindelijke betekenis van en getuigt er van in een jubelkreet. Het « uur » is 
eindelijk een «nu» geworden. Wij hoorden dit «nu» reeds tweemaal in 
12, 31, waar Jezus met besliste zekerheid Zijn overwinning op de Satan en de 
godsvijandige wereld met Zijn uur verbindt (12, 23-27). Op het ogenblik dat 
Jezus zich aan de machten van de duisternis overgeeft, breekt zijn heerlijk- 


heid door, of beter : de heerlijkheid van God Zijn Vader in Hem. 


In de eerste zin (v. 31) drukt Hij zich uit in de verleden tijd (aorist), 
om de werkelijkheid van Zijn profetische interpretatie te benadrukken (cfr. 
12, 31). Er is geen tijdstegenstelling bedoeld tussen v. 31 (openbaar leven) 
en v. 32 (de komende heerlijkheid), zoals sommige auteurs op grond van 
17, 4-5 gemeend hebben. In dit geval zou v. 31 de verheerlijking van de Vader 
zien in de volbrachte levenstaak (4, 34 ; 17, 4) van J ezus, die een openbaring 
was van de Vader (17, 6) of van Diens Heerlijkheid (2,11; 11, 4.40; 17, 4) 
in woord (1, 18 ; 3, 32-34 ; 5, 24.38.47 ; 6, 45.63 ; 7, 16 ; 8, 38.40.43-47.55 ; 
12, 48-50 ; 14, 10.24 ; 15, 22 ; 17, 8.14.18) en in werken (3, 21 ; 5, 19-20. 
30.36 ; 8, 28 ; 10, 27.37-38 ; 14, 10-11 ; 15, 24). De vergelijking met 17, 4-5 
gaat echter niet op, omdat daar duidelijk de twee fazen van Christus’ activiteit 
onderscheiden worden (let op het « nu » in 17, 5 dat beide perioden aflijnt), 
terwijl hier het « nu» de zin van dit alles beheersende moment samenvat. 


Het gaat evenmin twee tijden in de eindgebeurtenis zelf te onderscheiden, 
naar het voorbeeld van Phil. 2, 7-11 : in dit geval zou v. 31 betrekking heb- 
ben op het lijden, waarin Jezus door Zijn gewillige onderdanigheid aan de 
Vader, door zijn beslist verzet tegen de machten van het kwaad en door Zijn 
verheffing op het Kruis Zich de verheerlijking verdient, die Hem in feite, als 
beloning voor Zijn verheerlijking van de Vader (v. 31 b), te beurt valt in 
Zijn verheerlijking door de Vader in de verrijzenis en hemelvaart (v. 32). 
Maar Jo. kent geen twee fazen in dit moment, dat voor hem een globale ge- 
beurtenis aanduidt. Het lijden is voor Jo. reeds verheerlijking evenzeer als 
de verrijzenis en de hemelvaart. Of liever het lijden, de verrijzenis en de 
hemelvaart zijn samen de verheerlijking van de Zoon door de Vader, de door- 
braak van Gods heerlijkheid in de Zoon. De dood is « verheffing » 
(hupsôsis) in de dubbele zin van het woord : uiterlijke verheffing aan het 
kruis en verheerlijking (3, 13-14 ; 8, 28 ; 12, 39.34). Bovendien kan men in 
v. 31 a de verheerlijking van de Mensenzoon onmogelijk anders opvatten dan 
deze van v. 32. Het gaat er niet in v. 3l om een verdienen van de verheer- 
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lijking door een getrouwe onderwerping aan Gods wil. Het gaat er wel dege- 
lijk om de feitelijke verheerlijking van Jezus door de Vader, om de doorbraak 
van de heerlijkheid van de Vader in de Zoon. In dit moment vertoont de 
Vader zijn goddelijke wezenskwaliteiten (— heerlijkheid) in de Zoon : de 

Zoon is verheerlijkt, omdat de Vader in Hem verheerlijkt is, omdat de Vader 

zijn heerlijkheid in Hem luisterrijk openbaart. Daardoor wordt de Zoon 
precies de Mensenzoon, d.w.z. de eindrechter. | 

Ofschoon Jo. een meester is in woordspelingen en dikwijls in éénzelfde 
context een begrip aanwendt met een gewijzigde betekenis toch kan men hier 
deze speelsheid niet aanvaarden voor het begrip « heerlijkheid », « verheer- 
lijken », tenzij men de zinnen uit elkaar rukt. Absoluut gezien, kan het begrip 
« verheerlijken », een dubbele betekenis hebben : ofwel gaat het om de open- 
baring door God van Zijn wezenlijke heerlijkheid, ofwel gaat het om de er- 
kenning door de mens van die wezenlijke heerlijkheid Gods. 

In v. 31 kan er geen sprake zijn van de erkenning van Gods heilige wil 
door de Zoon, want het werkwoord is tweemaal, parallel, in dezelfde vorm 
gebruikt. Moest de verheerlijking van de Vader door de Zoon bedoeld zijn, 
dan moest ook het werkwoord in het actief gebruikt zijn (« verheerlijken »), 
terwijl het nu in het passief staat (« verheerlijkt worden >). Men doet de 
tekst geweld aan wanneer men de verheerlijking van de Zoon gelijkschakelt 
met de verheerlijking van de Vader door de Zoon. 

V. 31 kan dus slechts zo verklaard worden : Nu is (met onontkoombare 
zekerheid) Jezus verheerlijkt tot Mensenzoon, d.w.z. God verheerlijkt Zichzelf 
door Zijn heerlijkheid in volle luister te laten zichtbaar worden in de Zoon, 
die thans ten aanschouwen van de ganse wereld plechtig in Zijn ambt van 
eindtijdsrechter bevestigd wordt. De heerlijkheid van God die over Jezus 
komt dient Hem als het ware tot staatsiekledij eigen aan zijn waardigheid van 
eindtijdsrechter. 


Men zal wellicht tegen deze interpretatie dit bezwaar opperen dat de 
heerlijkheid van de Vader slechts in de Zoon zichtbaar is geworden bij Zijn 
verrijzenis en hemelvaart. Maar deze historisch-chronologische manier om 
de eindgebeurtenis van Jezus’ leven te zien en in te delen in afzonderlijke 
feiten is niet naar de geest van Johannes. Deze houdt er een theologische visie 
op na, die hierin bestaat, dat hij de gebeurtenissen niet in hun historisch 
verloop volgt, maar ze in hun heilsbetekenis van achter uit beschouwt, zodat 
voor hem de hemelvaart reeds in de dood geborgen zit, ja, zelfs er mee samen: 
valt. Hij ziet m.a.w. het Kruis reeds omstraald met de heerlijkheid. Het enig 
onderscheid dat men kan achterhalen is dit : de openbaringswaarde knoopt 
hij bij voorkeur aan bij de hemelvaart, de heilswaarde bij voorkeur bij de 
kruisdood (bv. 3, 13-14). 

De eerste halfzin van v. 32 moet weggelaten worden, Hij komt niet voor 
in de voornaamste handschriften en is ingelast om de schijnbare tegenstelling 
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tussen de verleden tijd (aor. in v. 31) en de toekomende tijd (v. 32) te bre- 
ken. In feite is er geen tegenstelling van tijd bedoeld. V. 31 geeft onder de 
vorm van een profetisch orakel (aorist) de tijdloze, eeuwige betekening van 
de eindgebeurtenis aan, terwijl v. 32 de verwezenlijking van de « verheer- 
lijking » nog nader toelicht en ze als een concreet-historisch feit in de onmid- 
dellijke toekomst aanduidt. 

De Mensenzoon wordt verheerlijkt, de Vader wordt in Hem verheerlijkt 
(v. 31), of liever : de Vader zal Hem verheerlijken in Hemzelf (sommige 
handschriften : in Zichzelf). De Vader zal zich verheerlijken (v. 31 b) door 
zijn heerlijkheid in de Zoon te vertonen. En onmiddellijk (euthus : 13, 30 ; 
19, 34) zal Hij hem vertonen : het doek gaat op, de heerlijkheid breekt door. 


2. De Probleemstelling (13, 33) 


33. Lieve kinderen, nog slechts korte tijd ben ik bij U. Gij zult Mij 
missen, en evenals Ik tot de Joden zei : « Waarheen Ik ga, kunt gij 
niet komen », zeg ik het ook tot u, nu althans. 

Het gejubel om de verheerlijking was als een stem uit de hemel, maar 
Jezus weet dat Hij nog in deze wereld is. Slechts korte tijd nochtans, en 
Zijn heengaan opent voor de leerlingen, die in de wereld blijven, de harde 
tijd van het alleen-zijn. De wijdingsvolle toon van de vorige vv. slaat om 
in een vertrouwdere, zelfs innige toon : Lieve kinderen. Deze aanspreektitel 
is kenmerkend voor de eerste brief van Jo. (1 Jo. 2, 1.12.28 ; 3, 18 ; 4, 4 
enz. cfr. Jo. 21, 5 ; Gal. 4, 19) en moet hier bij de leerlingen de schok mil- 
deren van het nare nieuws, dat Hij hun zeer voorzichtig meedeelt : Slechts 
nog korte tijd ben Ik bij U. 

Ofschoon het later blijken zal, dat de leerlingen er alle belang bij 
hebben, dat Hij naar de Vader gaat, toch zullen zij Hem missen. De Griekse 
tekst (zêtein) zou naar de letter te vertalen zijn : gij zult Mij zoeken, naar 
Mij verlangen. Maar hier gaat het om een verlangen dat voorlopig geen 
bevrediging kent. Daarom vertaalden wij : gij zult Mij missen. 

De werkelijkheid is voorlopig voor hen niet beter dan voor de Joden. 
_ Al valt het Hem hard dit te moeten zeggen, toch is het beter dat zij op voor- 
__hand verwittigd zijn. Vroeger had hij tot de Joden gezegd : Gij zult Mij 
zoeken, naar Mij verlangen, en Mij niet vinden (7, 34 ; 8, 21). 

De situatie van de leerlingen is nochtans niet helemaal dezelfde als die 
der Joden. Dit blijkt niet enkel hieruit, dat hun « zoeken-missen » niet nader 
bepaald wordt als een « niet-vinden » (7, 34-36), maar vooral uit de ver- 
woording in v. 33 zelf. De gewone vertaling : « Wat ik de Joden zei. zeg 
Ik ook nu tot U » geeft niet de door Jo. bedoelde nuance weer. Het woordje 
«nu» (arti) is met opzet aan het eind van de zin geplaatst en duidt precies 
het verschil tussen het lot van de leerlingen en dat der Joden aan. Wat Jezus 
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tot de Joden zei, moet Hij ook tot de leerlingen zeggen, nu althans. Zijn 
heengaan betekent ook voor hen een scheiding, maar in het «nu» klinkt 
de verzekering door dat het niet voor altijd is. Het gesprek met Petrus in 
vv. 36-37 bevestigt dit duidelijk : « waar Ik ga, kunt gij mij nu nog niet 
(aun) volgen ; eerst later zult gij Mij volgen. Petrus zegt Hem : « Heer, 
waarom kan ik U niet volgen nu (arti) ? » Geen mens, wie hij ook zij, 
komt op eigen krachten daarheen waar Jezus gaat. Want de mens is in 
wezen aan zijn menselijke, aardse situatie gebonden zolang een goddelijk 
ingrijpen hem er niet uit verheft. Daarom moet de mens zich in geloof vast- 
hechten aan Hem die van God gekomen is om de wereld te redden (3, 17-18), 
om wat van deze wereld is op een hoger vlak te brengen, het vlak van het 
goddelijk, eeuwig leven (3, 31-36). Deze aspiratie naar de andere wereld 
wordt in principe verwezenlijkt wanneer de Heer, die uit de hemel kwam in 
deze wereld, van deze wereld terugkeert naar de Vader en daar voor de 
zijnen een plaats gaat voorbereiden (14, 2). De Joden hebben Hem ver- 
worpen, blijven dus vastzitten in hun thans tot vloek geworden menselijke 
situatie. De leerlingen integendeel zijn nu reeds zeker van hun plaats. Zij 
zullen intussen toch nog enkele tijd moeten wachten, schijnbaar in dezelfde 
situatie als de Joden, tot de Heer hen komt halen. De tussentijd tussen de 
principiële opname in de hemel (bij de hemelvaart van de Heer) en de 
feitelijke vereniging met Hem (14, 2-4) is de periode van het alleen-zijn. 
Om deze te overbruggen bedacht de Heer enkele middelen en motieven die 
tot steun kunnen dienen. 


3. De nieuwe levenswet (v. 34 - 35) 


34, «Een nieuwe levenswet geef ik U: dat gij elkaar moet 
beminnen, zó als Ik U bemind heb, opdat ook gij elkaar zoudt 
beminnen. 35. Hieraan zullen allen erkennen, dat gij mijn leer- 
lingen zijt, zo gij liefde hebt onder elkander ». 

In hun gewijzigde situatie na Zijn heengaan hebben de leerlingen nood 
aan een levenshouding, die hen als houvast zal dienen voor de tijd van het 
alleen-zijn. Deze levenshouding geldt als een « nieuwe levenswet », omdat 
zij kenmerkend is voor het leerlingschap van de Heer. 

De klassieke vertaling « een nieuw gebod » wordt best vermeden, omdat 
de gebruikte term meer betekent dan een gewoon voorschrift. Hij duidt in 
Jo. op de opdracht die Jezus van de Vader ontvangen heeft en Zijn ganse 
levenstaak omvat (12, 40.50) ; zij is Hem niet in dwang opgelegd, maar 
getuigt van het vertrouwen en de liefde die de Vader voor hem over heeft 
(15, 10). Zij bereikt haar hoogste punt in de lijdensopdracht (10, 18), die 
het voorbeeld is voor de levenswet van de leerlingen (13, 34 ; 15, 12), de 
liefde tot elkaar. Het zou werkelijk een verarming van de begripsinhoud 
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zijn, moest men deze levenswet tot een gebod, een bijgevoegd voorschrift 
herleiden. Deze levenswet zit geworteld in de openbaringswerkelijkheid van 
Jezus’ leven en dood, zodat wie gelooft, d.w.z. de zin van Jezus’ zending en 
levenseinde begrijpt, geen supplementair bevel nodig heeft. De broederliefde 
is wel een bewijs van het leerlingschap, niet echter een willekeurige testproef. 
Omdat het leven van de Heer openbaring was van de liefde van de Vader, 
daarom kan men geen leerling zijn, zonder die liefde van de Vader in de 
Zoon door te trekken in het eigen leven. 


Zelfs waar het woord in het meervoud gebruikt is, mag men niet denken 
aan een stel voorschriften en geboden. Ofschoon men een v. als 14, 15 meestal 
verklaart in deze zin : « Indien jullie werkelijk van mij houden, onderhoudt 
dan mijn geboden », geeft dit niet de volle draagkracht van de oorspronke- 
lijke tekst weer. De « geboden » in kwestie zijn meer dan een moraalsysteem 
of een wetscodex, zij zijn het geheel van de openbaringsgegevens die de 
leerlingen moeten bewaren, in ere houden en tot grondslag van hun leven 
maken. In plaats van te vertalen : « Onderhoudt mijn geboden », vertale 
men : « Houdt mijn leerstellingen in ere». Het gaat hier niet in de eerste 
plaats om de morele gedraging die in eenklank moet zijn met de overtuiging, 
maar om de getrouwheid aan de openbaring zelf, mede natuurlijk in de 
gedraging. De « leerstellingen » zijn precies hetzelfde als het woord dat Hij 
sprak (vgl. 14, 15.21 met 14, 23 ; cfr. 1 Jo. 2, 3-5), de inhoud van de open- 
baring waar zij moeten aan vast houden in leer en leven. De leerlingen 
hebben een liefde- en vertrouwensvolle opdracht gekregen van de Heer, zoals 
Hij van de Vader, om Zijn openbaring verder te dragen (15, 10.20 cfr. 27). 
Ook in de brieven wijst voornoemde formule zowel op de trouw aan de 
leer als op de beleving in de gedraging (1 Jo. 2, 3-5 ; 3, 22.23 ; 4, 21-5, 4 ; 
2 Jo. 3-7) : geloof en broederliefde worden samen genoemd als « de leer- 
stellingen > van de Heer. 

Indien Jo. bij voorkeur de broederliefde vermeldt, dan is het niet omdat 
hij deze als het « grootste gebod » onder de andere aanziet, noch omdat hij 
dit vergelijkt bij de geboden van de Oudtestamentische wet, maar omdat zij 
de levenswet is van de leerlingen. Want zoals de Heer in zijn leven en vooral 
in Zijn dood de openbaring is geweest van Gods liefde (3, 16 ; 1 Jo. 4, 9-11), 
zoals Hij-zelf uit liefde voor de zijnen geleefd heeft en gestorven is (13, 1) 
zo ook moet het leven van de leerlingen deze liefdesopenbaring als een 


levende werkelijkheid ronddragen (15, 12; 1 Jo. 2, 9; 3, 23 ; 4, 20-21 ; 
2 Jo. 5-6). 

De wet van de broederliefde leunt dus helemaal aan bij de dood van 
de Heer, waarvan zij de navolging is. De leerlingen moeten elkaar beminnen 
« zoals de Heer hen bemind heeft opdat ook zij elkaar zouden beminnen ». 
Het voorbeeld van de Heer in Zijn dood dient niet enkel als motief, maar ook 
als graadmeter van de liefde der leerlingen : het « zoals » betekent èn « om- 
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dat» èn « zozeer als». Er is dus ook geen grens aan de liefde van de leer- 
lingen onderling : zoals Hij beminde totterdood, zo ook moeten zij zonder 
voorbehoud van elkaar houden. 

Bij de afkondiging van de nieuwe levenswet denkt Jo. er minder aan 
dat deze de voorwaarde zou zijn om bij de terugkeer van de Heer in orde 
te zijn. Prof. Cerfaux heeft (1) dit verband te sterk benadrukt, want de 
paroesie staat in deze hoofdstukken beslist op de achtergrond (14, 5 ; 17, 
24 ; efr. 12, 26). De broederliefde is gefundeerd in de dood van de Heer 
en is er ook nodig omwille van het heengaan van de Heer, als een houvast 
voor de leerlingen in de periode van het alleen-zijn. 

Deze levenswet is nieuw omdat zij gegrond is op een nieuwe, verrassende 
en zelfs onthutsende gebeurtenis, de dood van de Heer, en omdat zij als 
verschijnsel in de mensengemeenschap geen gelijke kent. Daarom is zij ken- 
merkend voor de pas gestichte gemeenschap der leerlingen : « Daaraan zullen 
allen erkennen, dat gij mijn leerlingen zijt». De getuigenissen omtrent het 
leven in de eerste Kerk bevestigen dat de liefde-wet tot een werkelijke prak- 
tijk is geworden (Hand. 2, 44-45 ; 3, 32-33 ; Tertull. Apolog. 39, P.L. 1.534). 


4, Onderbreking van Petrus (vv. 36 - 38) 


36. Simon Petrus zegt Hem : « Heer, waar gaat Gij heen ? » Jezus 
antwoordde Hem : « Waarheen Ik ga, kunt gij Mij nu niet volgen, 
maar gij zult Mij later volgen ». 37. Petrus zegt Hem : « Heer, 
waarom kan ik U nu niet volgen ? Mijn leven zal ik voor U af- 
leggen ! » Jezus antwoordt : « Uw leven zult gij voor Mij afleggen ? 
Voorwaar, voorwaar, Ik zeg U : de haan zal niet kraaien, voordat 
gij Mij driemaal verloochend hebt ! » 

De nieuwe levenswet is aan Petrus voorbijgegaan. Het weggaan van de 
Heer intrigeert hem en hij zou graag meegaan. Hij vermoedt dat er grote 
gebeurtenissen op til zijn, wellicht wordt ergens elders het Messiaanse rijk 
gesticht en daar wil hij bij zijn. 

Er is echter een wezenlijke kloof tussen de wereld waar de Heer heen 
gaat en deze waar Petrus toe behoort. Uiteraard kan Petrus in die andere 
wereld niet komen, tenzij hij erheen gebracht wordt. Maar over de datum 
heeft Petrus niet te beslissen. Indien de Heer zelf te wachten had op de 
komst van Zijn uur, dan zal ook Petrus moeten wachten tot het de Vader 
behaagt. Hij kan echter gerust zijn : hij komt er wel… later. Er ligt over 
deze rede en ook over dit antwoord aan Petrus een gewilde geheimzinnig- 
heid, waarbij achter een enkelvoudige affirmatie meerdere gedachten te ver- 


(1) L. CERFAUX, La charité fraternelle et le retour du Christ, in Ephemerides theolo- 
gicae Lovanienses, XXIV, 1948, blz. 321-332. 
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moeden zijn. Aldus steekt achter de stellige belofte dat Petrus er eenmaal 
zal komen ook een greintje humor : gij moet er niet te haastig om zijn, want 
Christus volgen in heerlijkheid (12, 26 ; 14, 3) sluit in dat gij Hem eerst 
zult volgen in de dood (21, 18-19). Er is geen andere weg naar de heerlijk- 
heid dan de weg die de Heer is voorgegaan (Mc. 8, 34). 

Petrus begrijpt er langs om minder van. De lezer is aan dit stijgende 
onbegrip gewoon. Waar zou Hij dan heengaan ? Ergens in den vreemde ? 
Maar ook daar is Petrus bereid Hem te volgen. Of twijfelt de Meester aan 
zijn moed ? De expeditie mag echter zo gevaarlijk zijn als zij wil, Petrus is 
bereid door het vuur te gaan, als zijn plaats in het Rijk op het spel staat. 
In Jo. boft Petrus op een andere manier dan in de synoptiekers over zijn 
moed (Me. 14, 30 ; Mt. 26, 34 ; Le. 22, 33) en ook hier steekt er humor 
onder. Petrus wil voor Jezus zijn leven geven, in feite echter zal Jezus voor 
(huper) Petrus zijn leven geven (10, 11.15.17 ; 15, 13). 

Met een meewarige glimlach herhaalt Jezus de woorden van Petrus, 
echter in vragende vorm, waarin een ontkennend antwoord schuilt. Jezus 
weet wel van de komende marteldood van Petrus, maar zover zijn wij nog 
niet. Op dit ogenblik, — het ogenblik dat Petrus precies bedoelt, — is Petrus 
niets meer dan een bangerik, die zodra hij in het nauw gebracht wordt, 
begeeft. Door een plechtig orakel (Voorwaar, voorwaar) ontnuchtert de 
Heer de zelfoverschatting van Petrus : « De haan zal niet kraaien, voordat 
gij Mij driemaal verloochend hebt ! » 

De voorzegging van Petrus’ verloochening is tegelijk een bewijs van 
Jezus’ duidelijk voorafweten van de details van zijn lijden, en een vermaning 
tot de leerlingen, dat zij uit henzelf tot niet veel in staat zijn. Petrus heeft 
gemeend dat hij door zijn moed, — en welke moed ! — zich een recht kon 
verwerven op zijn ambt in het komende Rijk, dat hij kan meegaan als hij 
dat wil. Hij zal echter de Heer volgen als de Vader het wil en er hem boven- 
dien nog de moed en de geloofstrouw toe geeft. 

In de gespannen atmosfeer valt dit snijdig antwoord van Jezus als een 
nieuwe ontgoocheling. Judas’ verraad, Jezus’ heengaan, de noodzakelijke 
scheiding, de lafheid van Petrus, dat alles brengt geen klaarheid in de geest 
van de leerlingen, maar verhoogt de verwarring. Er volgt een pauze stilte. 
Sommige oude handschriften hebben deze pauze in de tekst willen doen uit- 
komen, door een zinnetje in te lassen : « En Jezus zei» of iets dergelijks. 
De stilte waaruit de onthutsing spreekt, geeft Jezus de gelegenheid een nieuw 
motief van vertrouwen te geven : « Uw hart worde niet ontsteld ! » 


H. VAN DEN BUSSCHE 
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GENADEASPECTEN 
IN DE SYNOPTISCHE EVANGELIEN 


De theologie is de bezinning op de heilsopenbaring van Jezus Christus. 
De theoloog mag deze openbaring in geen enkel deel van zijn betoog uit het 
oog verliezen. Vooral de beschouwingen over de genade moet hij steeds 
gronden en toetsen aan de overvloedige gegevens van de H. Schrift en de 
Traditie. Nu is het wel waar dat de meest aangewezen bronnen voor een 
genadetractaat de geschriften van S. Paulus en van S. Jan zijn. Maar het is 
even onbetwistbaar dat het woord van de Heer zelf in een meer oorspronke- 
lijke en zeer levensechte vorm in de synoptische evangeliën naklinkt. Deze 
bevatten immers de trouwe weergave van de apostolische prediking omtrent 
de werken en de leer van Jezus Christus. In een artikel zonder technisch- 
wetenschappelijke pretenties zullen wij daarom trachten de hoofdgedachten 
over de gave Gods, de genade, uit de synoptische evangeliën samen te lezen. 
Ons opzet is bescheiden : steunend op de kritische en exegetische verworven- 
heden beproeven wij de evangeliegegevens omtrent het thema van de genade 
te verzamelen en enigszins te ordenen. Op volledigheid van gegevens en 
citaten maken wij geen aanspraak ; voor vollediger verwijzingen kan men 
bv. de degelijke werken van Meinertz over de theologie van het Nieuw 
Testament raadplegen (1). 


De Godsgave eist vanwege de mens de metanoia. 


Het optreden van Christus bracht onder het Palestijnse volk een wondere 
sensatie. In de evangeliën trilt de weerklank van die belevenis nog na. «De tijd 
is vervuld en Gods rijk is daar. Bekeert u en gelooft in de goede Boodschap » 
(Me. 1, 15). Iets groots begint, iets bovenmenselijk, iets zo ongehoord en 
onverwacht dat het een echte omkeer in de mens vereist. leder Godsbode 
heeft die metanoia van zijn toehoorders geëist, als voorbereiding op de komst 
van het Godsrijk, De metanoia betekent voorzeker berouw hebben over eigen 
zonden en boetewerken doen, maar eerst en vooral wijst het op een omkeer 
van de innerlijke gezindheid, een nieuwe gesteltenis, die konsekwent in uiter- 
lijke handelingen zal doorschijnen, in « waardige vruchten van inkeer » 
(Le. 3,8 ; vel. Mt. 3, 8). Wie de metanoia bezit is bereid de eigen opvattingen 
te wijzigen en hij staat ontvankelijk voor ander werkelijkheden dan deze 
waarvan hij droomt. De tijdgenoten van Christus moeten zich, naar het 


(1) M. MEINERTZ, Theologie des Neuen Testaments (Die H. Schrift des N.T.), Bonn, 
1950, vooral blz, 27-56; zie bv. nog A. DESCAMPS, Les justes et la justice dans 
les évangiles et le christianisme primitif hormis la doctrine proprement paulinienne 
(Un. Cath. Lov.), Leuven, 1950 ; A. DESCAMPS, Justice. Justification, in D.B.S., 
t. IV, col. 1460-1471 ; P. VAN IMSCHOOT, Genade, in Bijbels Woordenboek, col. 
501-502. 
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getuigenis van de Doper (Mt. 3, 2 ; vgl. Le. 3, 7-18 ; Mt. 11, 20-24) en van 
Jezus zelf bereid tonen om de « nieuwe geest » te ontvangen » de eigen ziens- 
wijze over het heil en over de plannen van de Voorzienigheid te verlaten en 
de nieuwe boodschap met haar onverwachte inhoud te aanvaarden. Zij moeten 
Gods heilsplan aanvaarden in de vorm waarin de goddelijke wijsheid dit 
aanbiedt, afwijkend wellicht van wat de mensen en zelfs de Joden dromen 
en wensen. « Als ge niet wordt als een kind... » nederig en ontvankelijk voor 
Gods beschikkingen « dan zult gij het rijk niet binnentreden ». 

Tets nieuws dus begint. Nieuw en onverwacht is het vooral naar de 
vorm waarin de boodschap zich aandient : het rijk Gods wordt gesticht door 
een Messias, Jezus, die lijdt en sterft voor de zonden en die door zijn ver- 
rijzenis het heil bewerkt. Toch is die boodschap niet totaal onverwacht. Zij 
staat integendeel in nauw verband met wat God in het Oud Testament heeft 
voorbereid, voorzegd en beloofd ; zij vervult een verwachting die eeuwen 
lang de Israëlietische vroomheid heeft gevoed en geschraagd. Zij bevredigt 
de hunker naar het godsrijk, de Messias en de nieuwe Geest Gods. Vooral 
Mattheus toont dit telkens weer aan : « Dit alles nu is geschied, opdat vervuld 
zou worden wat de Heer heeft gesproken door de profeet. » (Mt. 1, 23 ; 
vgl. 2, 5.15.18.23 ; 3, 3 ; 4, 14 ; 12, 17 ; enz.). De wijze van vervulling is 
evenwel zo onverwacht en zo afwijkend van de mening die het Joodse volk 
zich over Gods plan heeft gevormd, dat de eigenwijze Joden de vervulling 
zelfs niet begrijpen en de gave Gods afwijzen. De zelfgenoegzame Pharizeën 
bezitten niet de gevraagde metanoia. God zal zich een nieuw volk, een kleine 
kudde vormen, de Kerk, die de vereiste omkeer verwezenlijkt en die dan 
ook deel krijgt in de nieuwe heilswerkelijkheden. 


Het Rijk Gods. (2) 


De goede Boodschap, waarvan het nieuws als een vuur in Palestina 
rondloopt, betreft de komst van het rijk Gods. Dat het rijk nabij is, ja 
gekomen is, wordt verkondigd door de Doper en gepredikt door Christus ; 
het is de kern van de boodschap die de leerlingen zullen uitdragen aan alle 
steden eerst in Palestina, later over heel de wereld (Mt. 4, 23 ; 9, 35 ; 10, 7 ; 
24, 14 ; en par. ; Lc. 4, 43 ; Me. 16, 15). Het rijk Gods is daar. Met die 
woorden heeft Christus zelf hoogstwaarschijnlijk de grote godsgave aan- 
gekondigd. 

Wat betekent dit rijk Gods ? Een omstandige beschrijving van dit begrip 
denken wij hier niet te geven. Wij beperken ons tot een beschrijving die 


(2) Over het rijk Gods zie bv. P. VAN IMSCHOOT, Jezus Christus, Roermond-Maaseik, 
1941, blz. 27-39 ; Y. DE LA BRIERE, Zglise, in D.A.F.C., t. I, col. 1221-1236 ; 
B. BARTMANN, Das Reich Gottes in der Heiligen Schrift (Biblische Zeitfragen), 
Münster i.W., 1912, p. 12-60 ; M. MEINERTZ, o.c., blz. 17-22, 30-56. 
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de bizonderste opzichten aanduidt en daarna zullen wij de nadruk leggen op 
sommige heilsaspecten ervan. 

Volgens de evangeliën is het rijk Gods (bij Mt. « rijk der hemelen ; 
« hemel » — God, vgl. Le. 15, 18.21) in de eerste plaats de actieve konink- 
lijke heerschappij of machtuitoefening van God, door de profeten van het 
O.T. voorspeld voor het einde der tijden, door het optreden van Jezus de 
Messias op het door God vastgestelde tijdstip ingeluid en groeiend naar haar 
eschatologische voleinding : op het einde van de tijden zal het rijk ten volle 
verwezenlijkt worden. Dit rijk Gods wordt een werkelijkheid « voor de 
mens » naarmate deze door de metanoia, de omkeer van zijn inzichten, de 
openbaring van het rijk Gods in Jezus de Messias aanvaardt met al de reli- 
gieuze en morele consekwenties die daaruit volgen. Deze geestelijke werke- 
lijkheid van het rijk Gods is dus, van Gods standpunt uit gezien, de ver- 
wezenlijking van Gods heerschappij over de wereld en vooral over de mensen. 

Uit deze bepaling blijkt dat het rijk Gods een werkelijkheid is, ook zelfs 
indien geen enkel mens Gods heerschappij zou erkennen ; dan nog bestaat 
Gods koninklijke macht over heel de schepping en over de mensen (deze 
zouden bv. Gods heerschappij bewijzen door het uitboeten van de straf 
om hun onwilligheid). Het rijk Gods is dus iets dat in wezenheid los van 
de mens bestaat ; daarom moet men er « binnentreden », « Gods heerschappij 
op zich nemen >. Maar voor de mens wordt het rijk een heilswerkelijkheid 
als die godsheerschappij door hem wordt erkend en aanvaard. 

Secundair, van onderuit gezien, d.i. van de kant van de mensen, betekent 
het rijk Gods ook het « domein », het rijk waarop Gods heerschappij feitelijk 
wordt uitgeoefend doordat de mensen ze erkennen en aanvaarden. Dan valt 
het begrip rijk Gods praktisch samen met het begrip Kerk. De Kerk is het 
nieuwe Israël, het godsvolk waarvan de profeten droomden, het volk waarin 
het rijk Gods verwezenlijkt wordt door de erkenning van Gods heerschappij. 

In verband met het rijk Gods en de genade mag niet uit het oog verloren 
worden, dat ook in Christus’ prediking het rijk essentieel eschatologisch is. 
Jezus leefde even goed in de huidige tijd, die de « komende aioon » verwacht 
(Mt. 13, 39.40.49 ; 24, 3 ; 28, 20) : « als gij die dingen ziet gebeuren (de 
komst van de Mensenzoon in macht en heerlijkheid), weet dan dat het rijk 
Gods nabij is » (Lc. 21, 31). De komende eindtijd is de eigenlijke tijd van het 
eeuwig leven (Mt. 10, 30), van de verrijzenis (Lc. 20, 34), van de weder- 
geboorte (Mt. 19, 28). Dan eerst zullen de zegeningen van het godsrijk ten 
volle vervuld worden : de disgemeenschap met de patriarchen, het nieuwe 
maal met Jezus of het koninklijk feestmaal (Mt. 8, 11 ; 26, 29 ; 22, 1-14). 
De zaligsprekingen wijzen alle naar de toekomstige zaligheid (Mt. 5, 3-14) ; 
goeden en kwaden zullen eerst bij het wereldoordeel definitief gescheiden 
worden (cfr. de parabels over het onkruid en het visnet, Mt. 13, 43.49). 


De Heer leert echter nog meer. Zoals de Doper vóór Hem kondigt Hij 
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de nabijheid van het rijk aan ; meer nog, het is reeds aanwezig in de persoon 
en de activiteit van Jezus zelf (cfr. infra). Het rijk Gods is tenslotte iets 
dat alle tijden omspant. Sedert de grondvesting van de wereld is het bereid 
voor de « gezegenden mijn Vaders » (Mt. 25, 34). Nu, in het optreden van 
Christus verschijnt het rijk met zijn heilsgoederen, want door de Heer is 
de eindtijd ingeluid en de mensen worden nu voor de beslissende keuze 
gesteld. Het rijk groeit naar zijn voleinding die het op de dag van 
de oogst, door God bepaald, zal bereiken. Na de verrijzenis volgt de 
definitieve scheiding van de kinderen van het rijk en de zonen van de Boze. 
Het rijk vormt echter een eenheid : slechts de graad van openbaarheid onder- 
scheidt de tijd van de voleinding en de Messiaanse aanwezigheid. De persoon- 
lijkheid van Christus vormt de schakel tussen beide : Hij is de stichter van 
het rijk op aarde en de eindrechter. 

De groei van het godsrijk naar zijn voleinding betreft in de 
eerste plaats de spanning tussen de heerschappij van God, die met Jezus’ 
optreden onder de mensen begint en haar volwaardige verwezenlijking in 
de eindtijd. De uitbreiding van het rijk in locale, ruimtelijke zin, de kerk- 
verspreiding is secundair. 

Wij kunnen in verband met ons onderwerp nu al dadelijk de vraag 
stellen : is het rijk Gods hetzelfde als de genade en de heilsgoederen ? In 
zeker opzicht wel : Gods heerschappij is namelijk een weldaad, een heils- 
waarde voor de mens zodra deze Gods heerschappij innerlijk aanvaardt. 
Wanneer hij het rijk Gods, dat hem in en door Christus geopenbaard wordt 
aanvaardt, « gelooft en zich laat dopen » — maar dit vereist op zich zelf 
reeds dat hij door God daartoe bekwaam gemaakt wordt — dan betekent 
dit voor de gelovige : leven, eeuwig leven, godskindschap, enz. In de zalig- 
sprekingen van de Bergrede worden trouwens de onderscheiden heils- 
goederen, troost, verzadiging, barmhartigheid, godskindschap, godsaan- 
schouwing, ingeleid en omraamd door de belofte van het godsrijk : « zalig 
de armen van gezindheid, want voor hen is het rijk der hemelen… zalig die 
vervolging lijden om de gerechtigheid, want van hen is het rijk der hemelen » 
(Mt. 5, 3.10). Het rijk Gods zelf is het heilsgoed, de genadegave. Het wordt 
echter onheil, oordeel en eeuwig ongeluk voor de mens die Gods heerschappij 
afwijst. 

De komst van dit rijk moet de eerste betrachting zijn van de gelovige. 
In het « Onze Vader » (Mt. 6, 9-13), het gebed bij uitstek van de Christus- 
leerlingen, gaat de hoofdbekommernis van de biddende naar die ene smeek- 
bede : Uw rijk kome. Eenzelfde vraag wordt met aandrang onder een drie- 
voudige vorm herhaald : dat Gods heerschappij op het einde van de tijden 
over alles openbaar zou worden. In de eschatologische verwerkelijking van 
de volwaardige godsheerschappij worde Gods heilig wezen, zijn heerlijkheid 
en macht in volle glans geopenbaard : « geheiligd zij Uw Naam ». « Uw rijk 
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É 
kome ». Dat is de sleutelgedachte, nog eens in een andere vorm herzegd in de | 
derde aanroeping : « Uw wil geschiede op aarde als in de hemel » : Uw heer- 
schappij omvatte de hele schepping. Wellicht steekt onder de eerste bede 
ook de smeking dat de mensen nu reeds God als God zouden erkennen in 
gehoorzaamheid en aanbidding, terwijl eveneens de derde bede een actuele 
verwezenlijking afsmeekt en afgestemd lijkt op ’s Heren woord in Gethse- 
mani : « Niet mijn wil maar de Uwe geschiede » (Mt. 26, 39) : zij verwoordt 
de deemoedige overgave aan Gods wil in alle mogelijke, ook kritieke om- 
standigheden. Het « Onze Vader » roept de christen mens in het geheugen 
dat zijn leven moet gericht zijn op de verheerlijking van God en geïnspireerd 
door de totale onderwerping aan zijn heilige Wil. Het voorbeeld van deze 
totale geloofsonderwerping en wil tot verheerlijking van God werd ons 
gegeven door Maria in haar Fiat van de boodschap. 


De gave Gods is belichaamd in de persoon Jezus-Christus. 


Als wij nu de verschillende aspecten van de genadewerkelijkheid, die 
het rijk Gods is, beschouwen, dan blijkt vooreerst dat het rijk Gods in de 
evangeliën geconcretiseerd is in een Iemand, een mysterieuze Persoon die 
Gods goedheid en barmhartigheid openbaart en verwezenlijkt. Genade zal 
dan ook een persoonsontmoeting betekenen. 

De gave Gods is eerst en vooral een Persoon, Jezus Christus, die geleide- 
lijk zijn mysterieuze identiteit openbaart. Reeds in de boodschap van de 
engel aan Maria wordt Hij voorgesteld als de lang verwachte Gezalfde, de 
zoon van de Allerhoogste, die eeuwig zal heersen en die in de wereld komt 
om het volk uit de zonde te bevrijden en om werkelijk Emmanuel, d.i. God- 
met-ons te zijn (Mt. 1, 21-23 ; Lc. 1, 26-38). 

Zodra Christus openlijk begint op te treden blijkt Hij meer te zijn dan 
een profeet die eenvoudigweg Gods Woord voorhoudt. Hij is de lang ver- 
wachte, die de vervulling van Gods beloften brengt. De tijd van voorbereiding 
en verwachting is voorbij : het rijk Gods neemt een aanvang in de persoon — 
van de Heer. In zijn optreden in de synagoge van Nazaret is de profetie over — 
het Messiaans heil « vandaag » in vervulling gegaan : het « genadejaar» is — 
aangebroken (Lc. 4, 16-22). Het heil, waarnaar de profeten en vromen zo E: 
verlangend hebben uitgezien, hebben de leerlingen aanschouwd en gehoord — 
(Mt. 11, 5-6). In zijn wonderdaden zijn de machtige profetieën over de 
Ebed Jahweh in vervulling gegaan (Mt. 12, 15-21 ; vel. Mt. 8, 17 ; 21, 4-5; 8 
enz.). 

De boodschap over het rijk kan onmogelijk losgemaakt worden van < 
Jezus’ persoon. Hij verkondigt niet alleen het rijk, Hij leert niet alleen de — 
wetten ervan. Hij is de heraut, de wetgever, maar ook de stichter en de { 
rechter van het rijk. Hij belichaamt het rijk, Hij is het. Met zijn komst 
neemt het een aanvang. Op de vraag van de Farizeërs « wanneer komt het 
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rijk Gods ? » antwoordt Jezus zonder aarzelen : « Het rijk Gods komt niet 
op een uiterlijk waarneembare wijze, en men zal niet zeggen : zie, hier is 
het, of zie daar ; want het rijk Gods is midden onder u (of : binnen in u) » 
(Le. 17, 20-21). Wij moeten m.a.w. niet meer bedacht zijn op de voortekenen 
en de uiterlijke verschijning van het rijk, want het rijk zelf is reeds aan- 
wezig. Het is midden onder de toehoorders door Jezus’ persoon en activiteit 
(ofwel het is reeds in u; d.i. niet met uiterlijke praal, maar in de harten 
van de mensen). Door Christus is het gekomen, want Hij bezit de macht 
om de vijandige krachten op te ruimen : « Als ik in Gods kracht de daemonen 
uitdrijf, dan is het godsrijk over u gekomen » (Mt. 12, 28 ; Lc. 11, 20). 

De Heer vraagt dan ook konsekwent niet alleen dat de mens zijn woord 
beluistert, maar dat hij zich helemaal geve aan zijn persoon en zijn bood- 
schap. De leerling die « zijn hand aan de ploeg heeft geslagen en achteruit 
kijkt», de Heer slechts gedeeltelijk volgt, « is niet geschikt voor het rijk 
Gods» (Le. 9, 61-62). In het rijk neemt Jezus zulk een centrale plaats in 
dat het heil van ieder afzonderlijk mens, de deelachtigheid aan het rijk, af- 
hangt van de houding die de mens aanneemt voor of tegen de persoon en de 
boodschap van de Heer (Mt. 10, 32-33 ; 25, 40-45). Omdat Hij God op 
aarde belichaamt, waarlijk Emmanuel, God-met-ons is, daarom moeten de 
mensen in Hem geloven met een onbeperkt vertrouwen (bv. Mt. 8, 10-26 ; 9, 
22.27-29 ; 14, 30-31). De gelovige moet bovendien durven uitkomen voor 
Christus en voor Hem getuigen ook bij de mensen, zelfs tot voor de gerechts- 
hoven (Mt. 10, 18.32). Want « zalig is hij die in Mij niet geërgerd wordt » 
(Mt. 11, 6 ; vgl. 10, 33.39). De mens moet Hem beminnen boven alles en 

desnoods afstand doen van alle aardse banden terwille van Hem (Mt. 10, 
37-39 ; 19, 29). De weg van het rijk bestaat in de navolging van de Heer 
tot het opnemen van zijn kruis toe : « Kom en volg mij » (Mt. 4, 18-22 ; 
9,9; 10, 37-39 ; 11, 20 ; 16, 24-26). 

De gave van het rijk of de gave Gods ontvangen gebeurt dus door 
Christus te ontvangen, door in Hem te geloven, zich aan Hem te hechten, 
Hem te volgen. Gods gave is vooreerst Iemand. 


Het rijk Gods is de genadegave van God. 


Het rijk is werkelijk een gave, een genade, een onverschuldigde gunst, 
waarvan God het initiatief heeft genomen. Dit komt in vele evangelische 
feiten en in Jezus’ woorden tot uiting. 

Treffend wordt dit goddelijk initiatief geïllustreerd door het verhaal 
van de Boodschap (Lec. 1, 26-38). Op de drempel van het Nieuw Testament 
grijpt God in op een wijze, waartegenover alle genade-initiatieven van het 
O.T. verbleken. De engel boodschapt aan Maria dat uit haar een Zoon zal 
geboren worden, die de Zoon van de Allerhoogste zal genoemd worden en 
die op de troon van zijn vader David zal heersen in eeuwigheid : de Messias. 
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Op Maria’s verwonderde vraag naar het hoe van dit gebeuren verklaart de 
engel : het Kind zal ter wereld komen door een uitzonderlijke godswerking, 
door de overschaduwing van de H. Geest, door de kracht van de Allerhoogste, 
d.i. op een ongehoorde, een maagdelijke wijze. Dit is geen mensenwerk, maar 
godswerk. God heeft het initiatief in die gave. Terloops mogen wij hier 
wijzen op de rol van Maria. Op menselijk volmaakte wijze heeft zij het 
initiatief van God beantwoord: « Zie de dienstmaagd des Heren, mij 
geschiede naar uw woord» (Lc. 1, 38). Gods genadewerking vindt in haar 
een ontvankelijke bodem van geloof, van overgave en onderwerping, van 
menselijke medewerking. Maar in haar medewerking beseft zij ten volle haar 
menselijke kleinheid, haar geringheid, en het overweldigende van Gods 
werking in haar, wat haar aanzet tot die hoogst religieuze lof- en dank- 
woorden van het Magnificat : « Groot prijst mijn ziel de Heer... omdat Hij 
heeft neergezien op de geringheid van zijn dienstmaagd. want grote dingen 
heeft de Machtige aan mij gedaan» (Le. 1, 47-55). 

Andere teksten kunnen dit onverdiend genadekarakter nog verduide- 
lijken. Het rijk is door God van eeuwigheid voor de uitverkorenen bestemd, 
nog vooraleer dezen één verdienstelijke daad konden stellen : « Komt, 
gezegenden van mijn Vader, neemt bezit van het koninkrijk, dat voor u 
bereid is van de schepping der wereld af » (Mt. 25, 34). God heeft het goed- 
gevonden het rijk te geven aan de kleine kudde van de Christusgelovigen 
(Le. 12, 32). De Vader zelf heeft gewild dat de geheimen van zijn rijk werden 
geopenbaard aan de « kleinen », d.i, aan degenen, die met geloof, betrouwen 
en nederigheid de boodschap over het rijk aanvaarden (Mt. 11, 25-26 ; 
13, 11). 

In de parabels wordt dit initiatief van God onder vele vormen 
beschreven, zo bv. in de parabel van het bruiloftsfeest. De uitnodiging gaat 
uit van de koning die hier God voorstelt. Hij zendt zijn dienaren uit om de 
genodigden te roepen, niet éénmaal, maar verschillende keren, tot zijn 
dienaars gedood worden. Daarna zendt hij andere boden naar de markten 
en straten om gasten te verzamelen tot zijn huis vol is met genodigden ; zó 
ver gaat Gods voorkomende liefde : « Ga uit naar de wegen en omheiningen, 
en dwing om binnen te komen, zodat mijn huis vol geraakt » (Mt. 22, 1-10 ; 
Le. 14, 15-24). In een andere parabel gaat de Heer van de wijngaard zelf 
de werklieden werven (Mt. 20, 1-16). De Vader van de verloren zoon staat 
op de uitkijk om de dwalende in erbarming te ontvangen ; hij vergeeft hem 
zijn « onvergeeflijke » zonden nog vóór de zoon de tijd kreeg om vergiffenis 
te vragen : « Toen hij nog ver af was, zag zijn vader hem en werd door 
medelijden bewogen, en toelopend viel hij hem om de hals en kuste hem 
teder» (Lc. 15, 20). God zoekt de zondaar, gelijk de herder het verloren 
schaap, en als een koning verdeelt hij de talenten aan zijn onderdanen 
(Le. 15, 4-7 ; Mt. 25, 14-30). 

Zo begint het steeds in Gods genadewerk. Vóór alle verdienste van de 
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mens gaat de Vader uitnodigen, opzoeken, zijn rijkdommen verdelen. De 
mens bidt slechts om de komst van het rijk, verwacht het, neemt het aan als 
een kind, erf het (Mc. 10, 15 ; 15, 43 ; Mt. 25, 34). Bovendien blijven de 
groei en de voleinding zowel als de aanvang van het rijk totaal van God 
afhangen. Het is genade. Dit leert de Heer in de parabel van het zaad 
(Me. 4, 26-29) : « Met Gods rijk is het alsof een mens het zaad in de aarde 
wierp, en sliep ’s nachts, en op was overdag, terwijl het zaad ontkiemde en 
opschoot ; hoe, weet hij zelf niet ; vanzelf brengt de aarde voort eerst de 
halm, dan de aar, dan het graan vol in de aar ». Het rijk is als een zaad dat 
door God op een bewerkte akker wordt geworpen, dat er kiemt, wast en 
vruchten draagt uit eigen kracht. Beslissend voor de groei is de innerlijke 
kracht van Gods genadezaad. De mens is slechts « medearbeider » met God 
(val. 1 Cor. 3, 9). 

In de wijngaardparabel (Mt. 20, 1-16) toont de Heer een ander aspect 
van die goddelijke vrijheid. De arbeiders van het elfde uur krijgen hetzelfde 
loon als de eersten, die de last en de hitte van de dag hebben gedragen ; het 
rijk is immers niet hoofdzakelijk een kwestie van beloning en verdienste, 
het is vrije onverschuldigde gave. Toch is er ook sprake van «loon» en 
«beloning» (Mt. 20, 8; val. 5, 12; 16, 27 ; 25, 23 ; enz.). Omdat de 
mens namelijk vrijwillig Gods genadegaven heeft aanvaard en ze in zich 
laat groeien en zelf medewerkt of althans de groeïkrachten van het zaad 
Gods niet tegenwerkt, daarom wordt hem dit tot verdienste gerekend en zal 
hij beloond worden. Ook de aard van de bodem, de ontvankelijkheid van 
het menselijk gemoed en zijn vrije medewerking spelen een rol in de groei 


en het vruchtdragen van het rijk Gods (Mt. 13, 3-9. 18-23). 
Het Rijk is het genadewerk van een Vader. 


De boodschap van Christus bij de Synoptiekers is gekenmerkt door de 
gedachte dat God Vader is en wel over alle mensen, ook over de bozen. De 
houding van God tot de mensen is de houding van een vader tot zijn 
kinderen, d.w.z. van iemand die vaderlijk bezorgd en bekommerd is om al 
de noden van de mensen. De toehoorders van Jezus moeten verwonderd heb- 
ben gestaan God niet alleen meer te horen noemen met de schroomvolle 
benamingen « Heer », « Allerhoogste », « Heer der heirscharen », zoals dit 
vooral in het laat-Jodendom gebruikelijk was, maar bij voorkeur met de 
innige titel « Vader », « mijn Vader », « uw Vader », « de Vader die in de 
hemelen is ». 

Niettemin blijft ook in Jezus’ prediking God de God van de patriarchen 
en profeten, de ene God, de alheilige en almachtige levende persoonlijkheid 
van het O.T, van wie heel de schepping afhangt, vooral zelfs de strenge recht- 
vaardige Rechter die bv. de ontrouwe en bovendien onbarmhartige knecht 
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onverbiddelijk rekenschap vraagt, die de gast zonder bruiloftskleed buiten- 
werpt, de dienaar die zijn talent ongebruikt liet alles ontneemt, die dus de 
mensen beloont en straft naar gelang hun zedelijk leven( Mt. 18, 23-35 ; 
22, 11-14 ; 25, 14-30). 

Maar God is in Jezus’ openbaring vooral Vader. Zelfs zijn straffende 
daad is nog het werk van een algoede Vader : « Als gij niet vergeeft aan 
de mensen, dan zal ook uw Vader u uw misstappen niet vergeven » 
(Mt. 6, 15) of Hij zal u gelijk de onbarmhartige knecht in gramschap aan 
de beulen overleveren, al is Hij dan ook honderdmaal hemelse Vader 
(Mt. 18, 35). Op de achtergrond van het streng verheven Godsbeeld komt 
Gods goedheid niet als zwakheid voor. 

De Heer Jezus bewijst Gods vaderschap door zijn bezorgdheid voor 
ieder mens te tonen. God is vaderlijke voorzienigheid voor alle mensen. Dit 
blijkt vooral uit de Bergrede. De Vader kent de noden van zijn kinderen 
en Hij schenkt hun alle goede gaven ; ook wanneer niemand het ziet zorgt 
Hij voor hen en houdt hen veilig geborgen (Mt. 6, 8.25-32 ; 10, 29-31), 
Hij « weet wat gij nodig hebt nog eer gij het Hem vraagt» (Mt. 6, 8). 
Daarom ook leerde de Heer : « Gij dus, bid zo : Onze Vader, die in de 
hemelen zijt… » (Mt. 6,9) ; met die aanroeping beklemtonen zij tegelijker- 
tijd Gods vaderlijke nabijheid en zijn hoog-verhevenheid. 

Gods vaderschap openbaart Hij vooral in zijn vergevensgezinde barm- 
hartigheid. Tastbaar wordt deze bewezen in de erbarmingsvolle houding van 
Christus tegenover de zondaars. Als Jezus gelaakt wordt om zijn omgang 
met tollenaars en zondaars, antwoordt Hij : « Niet de sterken hebben een 
dokter nodig maar de zieken. Gaat gij maar leren wat het betekent : « Barm- 
hartigheid wil ik en geen offerande » (Os. 6, 6). Want ik ben niet de recht- 
vaardigen komen roepen, maar de zondaars » (Mt. 9, 12-13 ; val. Le. 5, 32). 
Aan het kruis bidt Christus voor zijn beulen : « Vader, vergeef hun, want 
zij weten niet wat zij doen» (Lc. 23, 34). De vergevingsgezinde liefde van 
de Vader leert Hij nadrukkelijk in de parabels van het verloren schaap, de 
verloren drachme en de verloren zoon (Luc. 15) ; de parabel van de ver- 
loren zoon mocht zelfs veeleer genoemd worden de parabel van de barm- 
hartige Vader, die zijn vreugde vindt in het vergiffenis schenken (Lc. 15, 
11-32). 

Het vaderschap van God is universeel. God is Vader zowel van de zon- 
daars als van de vromen. Dit universeel karakter van Gods vaderschap is 
juist het nieuwe van Christus’ leer. Nergens schijnt dit vaderschap beperkt 
te worden tot het uitverkoren volk of tot een bepaalde soort mensen. Vanaf 
de aanvang van Lucas’ evangelie reïken de heilsbeloften tot buiten de grenzen 
van het Joodse volk (Le. 2, 14; 2, 31-32). Volgens de volbloed Jood, 
Mattheus, wordt het rijk ontnomen aan de Joden en aan anderen geschonken ; 
velen zullen komen uit Oost en West en aanzitten met Abraham, Isaak en 
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Jakob in het rijk der hemelen ; de apostelen worden gezonden om de heils- 
boodschap uit te dragen aan alle volkeren (Mt. 8, 11,12 ; 21, 43 ; 28, 19). 

Dit vaderschap van God wekt de mens op tot een houding van kinder- 
lijk betrouwen in de Voorzienigheid van de Vader. Wij zouden hier bijna 
heel de Bergrede kunnen aanhalen als illustratie. De Vader kent alle zorgen 
van de mensen. Deze moeten zich dus niet op heidense wijze overmatig 
bekommeren om de dag van morgen. Zij moeten hun betrouwen niet hoofd- 
zakelijk stellen in het bezit van aardse goederen, maar op God, tot wie ze 
met volle vertrouwen moeten smeken (Mt. 6). Zelfs in de vervolgingen 
moeten ze leren betrouwen op de Vader want deze zal hun de Geest zenden 
die hun verdediging zal opnemen (Mt. 10, 19-20). Vreest niet, want niets 
in de wereld gebeurt zonder dat de Vader het weet en toelaat (Mt. 10, 29-30). 


Het kindschap Gods. 


Van het standpunt van de mens gezien brengt Gods vaderschap het 
godskindschap van de mensen mee. Dit begrip van kindschap vertoont echter 
schakeringen. De vraag of de mensen dan allemaal kinderen Gods zijn, ver- 
mits God Vader is van alle mensen, kan zo maar niet met een ja of neen 
beantwoord worden. 

Alle mensen zijn kind van God te noemen in een brede oneigenlijke 
zin, in zover ze namelijk allen, ook de zondaars, het voorwerp zijn van Gods 
liefdevol bekommerde zorg of voorwerp van zijn vaderlijke barmhartigheid. 
Maar het Nieuw-testamentisch begrip van godskindschap heeft een vollere 
inhoud dan deze metaphorische of morele betekenis. Het woord « godskind » 
wordt trouwens in het N.T. nergens in deze eerste betekenis gebruikt, wel 
het corresponderende « vader ». Deze betekenis is maar een veralgemening 
in dezelfde richting van het O.T. begrip van Gods vaderschap over zijn kind 
Israel en over de enkelingen van het uitverkoren volk. 

Kind Gods heeft in de synoptische evangeliën soms een andere, een 
meer ethische betekenis, die het stricte godskindschap reeds meer benadert. 
Kind Gods is namelijk wie een innerlijke gezindheid en een uiterlijk gedrag 
vertoont, die van « goddelijke» aard zijn. In die zin worden in de acht 
zaligheden de vredestichters « kinderen Gods» genoemd (Mt. 6, 9). God 
is een « God van vrede » en de vredestichters tonen in hun handelwijze dat 
ze de aard van de hemelse Vader in zich dragen. Daarom zullen ze eens als 
godszonen erkend worden. Ook de liefde voor de vijand openbaart de aard 
van godskind : « Bemint uw vijanden en bidt voor wie u vervolgt, zodat ge 
kinderen van uw Vader in de hemelen zijt ; want Hij laat zijn zon opgaan 
over kwaden en goeden, en Hij laat regenen over gerechtigen en ongerech- 
tigen » (Mt. 5, 44-45). Liefde voor alle mensen is een goddelijke gezindheid. 
Wie liefde bewijst ook aan zijn vijand draagt in zich de aard van de hemelse 
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Vader en is «kind van God ». Daarom is de liefde voor de evenmens het 
hoofdgebod van het evangelie en de kern van alle christelijke moraal. 

Echt kind van God in de volle zin van het woord is alleen de uitverkorene, 
wie bestemd is voor de intrede in het eschatologisch Godsrijk. Het volwaardig 
godskindschap verschijnt in de Synoptiekers als een toekomstige heilsgave, 
als eschatologisch loon voor de liefde die gaat tot de liefde voor de vijanden. 
Dit godskindschap onderstelt weer een omkeer in de gezindheid en in de 
houding van de mens : deze moet godgelijkend zijn. Over deze uitverkorenen 
van de eindtijd zegt de Heer : « Zij zijn zonen Gods omdat zij zonen van de 
verrijzenis zijn » (Lc. 20, 36 ; vgl. Mt. 13, 38 ; Le. 6, 35). Zij zijn kinderen 
Gods, die deelnemen aan Gods leven en heerlijkheid en dan ook lijk engelen 
onsterfelijk zijn en daarom niet meer huwen. 

Met deze woorden is nog niet het volle licht geworpen op de leer van 
het godskindschap. S. Paulus zal tonen dat we echt kind van God zijn, reeds 
nu door het genadeleven, omdat wij deelhebben aan het leven van de ver- 
rezen Christus, omdat wij met Hem een mysterieuze eenheid vormen en dan 
ook enigszins in de verhouding komen te staan van Christus tot de Vader. 
S. Jan zal wijzen op diezelfde levensverbondenheid van de gelovigen die 
krachtens Christus’ verrijzenis en hun doopsel ranken zijn geworden aan 
de wijnstok Christus ; zij worden in het doopsel door de inwerking van de 
Geest door een echte hergeboorte uit God werkelijk godskinderen. In de 
synoptische evangeliën is die levensband met Christus nog niet duidelijk 
beschreven. Wij hebben er hoofdzakelijk de indruk dat God zich als een 
Vader gedraagt ; we zien er nog niet zo goed waarom Hij werkelijk Vader 
is : het geheim van ons kindschap is er nog niet voldoende ontsluierd. 


Toch ontbreekt het contact met de latere ontwikkeling helemaal niet. 
Het vaderschap van God en het godskindschap van de uitverkorenen lijkt 
immers een mysterieuze bron te hebben. God is namelijk Vader van Jezus 
op een gans eigen mysterieuze wijze. Voor Christus schijnt God Vader op 
een eigen wijze | Jezus stelt zich nooit op voet van gelijkheid met de leer- 
lingen als Hij spreekt over zijn Vader en de hemelse Vader van de leerlingen. 
Hij zegt « mijn Vader» en « uw Vader », nooit « onze Vader » (het Vader- 
ons dat uitzondering lijkt te maken is het gebed van de leerlingen, niet van 
Jezus). Tussen Christus en de Vader bestaat een gans eigen intieme ver- 
houding, een totaal wederzijdse gemeenschap van kennis en liefde, waar 
geen enkel mens uit eigen kracht deel aan heeft : « Niemand kent de Zoon 
dan de Vader, noch kent iemand de Vader dan de Zoon en hij wien de Zoon 
het wil openbaren» (Mt, 11, 27). De latere ontwikkeling zal juist hierin 
bestaan dat S. Paulus en S. Jan onder leiding van de H. Geest ons brengen 
tot het inzicht dat de Christusleerling deel krijgt aan Christus’ leven, aan 
zijn kennis en liefde van de Vader. 
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De zondenvergiffenis, het negatief heilsgoed van het rijk, 


Toch leren de synoptische evangeliën dat er ín de mens reeds nu een 
innerlijke wijziging plaats grijpt, een omvorming vooral van de morele 
gesteltenissen, die nodig zijn om in het rijk in te treden. Bovendien wijzen 
zij klaar en duidelijk op het negatief aspect van het godskindschap : de 
zondenvergiffenis. 

De zondenvergiffenis is een geschenk van Gods genade dat reeds nu 
op aarde aanwezig is en dat belichaamd werd in de persoon van Jezus 
Christus. In de naam Jezus werd de verlossing van de zonde reeds uitgedrukt : 
«Gij zult Hem Jezus noemen, Hij zal immers zijn volk van zijn zonden 
redden» (Mt. 1, 21). Jezus weet zich door de Vader gemachtigd om de 
zondenvergiffenis over de mensen uit te spreken : « De Mensenzoon heeft 
de macht om op aarde zonden te vergeven » (Mt. 9, 6). Hij verklaart dat 
zijn bloed wordt vergoten « tot vergiffenis der zonden» (Mt. 26, 28). Hij 
zoekt de zondaars om hen tot boete aan te zetten en vertegenwoordigt aldus 
de vergevensgezindheid van de Vader (cfr hoger). Geen mensenziel is te 
gering om haar het heil aan te bieden. De zondenvergiffenis ligt binnen ieders 
bereik ; « Elke zonde en elke lastering zal aan de mensen vergeven worden, 
maar de lastering van de Geest zal hun niet vergeven worden » (Mt. 12, 31). 
De vergiffenis wordt niet door de zwaarte van de zondeschuld verhinderd, 
maar slechts door het bewust verzet tegen de genade, door het ongeloof in de 
Godsgezant en door de onwil om zelf vergevensgezind op te treden (Mt. 6, 
14-15 ; 18, 21-35 ; Mc. 11, 25). Daarom moeten de leerlingen goed leren 
beseffen wat zij bidden in het « Onze Vader » : « en vergeef ons onze schul- 
den, gelijk ook wij vergeven aan onze schuldenaren ». 

De vergiffenis der zonden betekent het heil, de redding. Bij de bekering 
van Zacheus verklaart Jezus zelf : « Vandaag is het heil over dit huis 
gekomen» (Lc. 19, 9). Christus’ heilswerking wordt dikwijls omschreven 
door « sôzein », een woord waarin vooral de bevrijding uit ziekte en nood 
op de voorgrond treedt, maar waarvan de volle betekenis de bevrijding uit 
de zondeschuld insluit (Me. 2, 3-12). Christus is gekomen om «te redden 
uit de zonde » en om « wat verloren was te zoeken en te redden » (Mt. 1, 21 ; 
Lc. 19, 10). Vandaar zijn heilswoord : « uw geloof heeft u gered» (Le. 7, 
90 ; 17, 19), dat overigens ook met de lichamelijke genezing wordt ver- 
bonden (Mt. 9, 22 ; Mec. 10, 52). Gered worden heeft trouwens in Mt. 19, 
23-25 dezelfde betekenis als intreden in het rijk Gods ; wanneer Christus 
zegt dat het voor een rijke moeilijk is om in het Godsrijk binnen te treden, 
vragen de leerlingen : « wie kan dan gered worden ? ». Op een andere plaats 
staat het antwoord : « Wie gelooft en gedoopt wordt, zal gered worden » 
(Me. 16, 16). 


De redding wordt soms nog genoemd « verlossing » (apolutrôsis) uit 
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de zonde. Zij is het werk van Gods barmhartigheid (Mt. 9, 12-12 ; vgl. Me. 
5, 19) en ze wordt weer geconditionneerd door de barmhartige houding 
van de mens (Mt. 5, 7 ; 18, 33 ; 23, 23 ; enz.). Hetzelfde kan gezegd worden 
van de « gerechtigheid », die een Godsgave is maar ook een taak, een op- 
dracht insluit : « Zoek eerst het rijk Gods en zijn gerechtigheid en alles zal 
u er bij gegeven worden » (Mt. 6, 33). 


De bekroning van het rijk Gods is het eeuwig leven van de eindtijd : 
de hemel. 


Wij zagen reeds dat volgens de Synoptiekers het godskindschap eerst 
ten volle verwezenlijkt wordt bij de voleinding der tijden, omdat het rijk 
zelf hoofdzakelijk een toekomstige werkelijkheid is die men maar volmaakt 
zal bezitten in het ander leven. In de zaligsprekingen komt bv. zeer goed uit 
dat de echte zaligheid van het rijk Gods voor het later leven is voorbehouden : 
zalig worden genoemd de armen, de verdrukten, enz, want zij zullen het land 
beërven, getroost worden, God zien. Zalig nu, want ze zullen... « Verheugt 
en verblijdt u (om schimp en vervolging), want uw beloning is groot in 
de hemelen » (Mt. 5, 12). 

Dit rijk Gods en het godskindschap vallen samen met het « eeuwig 
leven ». Typisch is bv. dat de rijke jongeling vraagt wat hij moet doen om 
« het eeuwig leven » te bezitten en dat Christus achteraf het besluit trekt dat 
een rijke moeilijk in « het rijk der hemelen » zal binnengaan, waarop de 
leerlingen dan nog ontsteld vragen, wie dan wel kan « gered worden ». Bij 
de mensen, antwoordt de Heer, is het onmogelijk, maar bij God is alles 
mogelijk » (Mt. 19, 16-26). Het « leven » wijst in onze evangelies gewoonlijk 
op de eindtijd, de hemel, zeker als het in tegenstelling staat met de hel 
(Mt. 18, 8-9), of als de weg genoemd wordt die. naar het leven leidt (Mt. 
7, 14), als het gaat over het erven van het eeuwig leven (Mt, 19, 29 ; Me. 
10, 17 ; Le. 10, 25 ; 18, 18) of over de intrede van de gerechtigen in het 
eeuwig leven na het oordeel (Mt. 25, 46). Paulus legt reeds meer de nadruk 
op het tegenwoordige leven, alhoewel dit begrip in de synoptische evangeliën 
niet totaal afwezig is (Mt. 4, 4 ; Lc. 15, 32 ; 10, 28 ; 12, 15). 

In vergelijking met dit eeuwig leven heeft het huidig bestaan, waarvan 
Christus de waarde nochtans niet ontkent (cfr de genezingen), maar een 
zeer ondergeschikte waarde : « Al wie zijn (aards) leven wil redden zal het 
(eeuwige) verliezen, maar wie zijn (aards) leven zal verliezen terwille van 
mij en het evangelie zal het (hemels leven) redden. Wat baat het immers 
de mens de ganse wereld te winnen en er zijn (eeuwig) leven bij in te 
boeten ? Wat toch zal de mens in ruil geven voor zijn leven ?» (Mt. 8, 
35-37). Dit hoger leven, eens verloren, is immers onvervangbaar. Het echte 
verlies is niet het verlies van het lichamelijk leven, maar het verlies van het 
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eeuwig leven dat ziel en lichaam omvat en dat dan ook logisch uitloopt op de 
verrijzenis van de lichamen (Mt. 22, 23-33 ; Lc. 14, 14 ; enz.). 

Dit eeuwig leven wordt nog beschreven als een godsaanschouwing : de 
reinen van harte d.i. degenen die zich zonder voorbehoud aan God geven en 
zich als zijn kinderen gedragen, zullen God zien, zoals de engelen eeuwig 
« het gelaat van de Vader aanschouwen » (Mt. 5, 8 ; vgl. 18, 10). 

Dit leven van het hemels rijk is een leven in heerlijkheid, naar het model 
van de verheerlijking van Christus op de Thabor. De gerechtigen zullen deel- 
hebben aan de doxa die kenmerkend is voor het eschatologisch rijk en zijn 
koning (vgl. Mt. 16, 27 ; 19, 28 ; 25, 31), zij zullen « als de zon in het rijk 
van hun Vader lichten » (Mt. 13, 43). Het rijk is per slot van rekening niets 
anders dan die « heerlijkheid » (Mt. 20, 21 — Mc. 10, 37) die tegelijk een 
« zegen » is : « komt gezegenden van mijn Vader» (Mt, 25, 34). 

Dit leven van het rijk is nog een leven in vreugde : « ga binnen in de 
vreugde van uw Heer » (Mt. 25, 21.23) ; de trouwe dienaar wordt overstelpt 
door de vreugde van de Heer, een vreugde die in de parabels gesymboliseerd 
wordt door de vreugde van de disgemeenschap of van een bruiloftsfeest 
(Mt. 8, 11 ; 22, 2), maar die niet de aardse vergankelijke broosheid vertoont 
(efr. Jo. 16, 20.22 ; 17, 13). Zelfs het contact met de Verlosser in zijn aards 
optreden is typisch voor S. Lucas gekenmerkt door die grondstemming van 
vreugde (Lc. 1, 44.47 ; 2, 10 ; 10, 17 ; 13, 17 ; 15, 32 ; 19, 6.37 ; 24, 52). 
Elders nog wordt de heerlijkheid van dit hemels rijk beschreven als een 
bron van verzadiging, van barmhartigheid, troost en Messiaanse vrede 
(Mt. 5, 4-7 ; Le. 16, 25 ; 19, 38). 

Een leven in heerlijkheid, vrede en vreugde, troost, barmhartigheid en 
verzadiging, onmiddellijke godsschouwing, dit is het heerlijk visioen dat de 
godskinderen wacht. In kiem, in mysterie is het reeds begonnen op aarde : 
wij kunnen dit vermoeden omdat het godsrijk niet alleen een toekomstige 
maar ook een aanwezige werkelijkheid is en omdat de zondenvergiffenis 
reeds nu geschonken wordt. Wij moeten echter wachten op S. Paulus en 
S, Jan om duidelijk uitgedrukt te zien dat het leven ons reeds nu krachtens 
Christus’ verrijzenis wordt meegedeeld. 


A. ROETS 


Mliscellanea 


POTESTAS CONFESSARIORUM ABSOLVENDI 
A CENSURIS U 


In hac expositione unice quaerimus, quibusnam sub conditionibus 
simplex confessarius, iuxta placita Codicis et generales delegationes in dice- 
cesi nostra factas, absolvere possit a censura certe contracta (2) ; et quomodo 
in casu procedendum sit. 

‘Non agitur proinde de amplioribus facultatibus quas, praeter communes 
confessarios, nonnulli ex iure etiam communi detinent (e.g. canonicus poeni- 
tentiarius, can. 401) vel ex particulari delegatione accipere possunt ; nec 
de illis facultatibus quibus fruuntur alii, in aliqua potestate constituti, dum 
ministerio confessarii funguntur (eg. Ordinarii iuxta can. 2237, decani 
iuxta Stat. Gand., n. 33, d). 

Ex altera parte expositio restringitur ad absolutionem a censura, ita ut 
non delineetur quid possit confessarius relate ad alias poenas ecclesiasticas 
(vide can. 2290 relate ad poenas vindicativas). Nec sermo fit de absolutione 
a peccato, remanente censura, casu quo haec censura receptionem sacramenti 
poenitentiae non impedit (utputa suspensio, can. 2250) ; nec de absolutione 
a peccato reservato (vide can. 882 et 900). 

Materia hoc modo circumscripta, omnino ante oculos habenda est fun- 
damentalis distinctio censuras inter non reservatas et reservatas. 


A. Quando agitur de censura nemini reservata 


Censura nemini reservata, etiam extra mortis periculum et casum ur- 
gentem, a quolibet confessario approbato absolvi potest, in foro tamen 
sacramentali tantum (can. 2253, 1°). Haec absolutio fori sacramentalis 
continetur in consueta forma absolutionis peccatorum in Ritualì Romano 
praescripta (can. 2250, & 3) et absolutionem a peccato praecedit. 

Huiusmodi absolutio etiam valet, quamvis censura fuerit publica. 
Attamen publice censuratus, qui in foro interno absolutus est, uti talem se 
habere in actibus fori externi potest tantum remoto scandalo, ita ut nonnisi 


(1) Cfr quaestio 6a sessionis IV conf. eccles. 
(2) In dubio, an censura incursa sit, in foro conscientiae quis non tenetur se gerere 


uti censura affectum. In dubio sive iuris sive facti reservatio non urget (can. 2245, 
& 4). 
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occulte vel in loco ubi censura non fuerit publica sacramentis participare 
aut sacra ministeria exercere possit, vel etiam in loco ubi censura fuerit 
publica, si de recepta absolutione satis constet. Si vero agatur de censura 
quae fuerit notoria, eius observatio, etiam post absolutionem fori interni, 
a Superiore in foro externo urgeri potest, donec delinquens in hoc foro ab- 
solvatur, nisi absolutio data in foro interno plene probetur in externo aut 
saltem legitime praesumatur (can. 2251 coll. cum can. 2232, & 1). 


B. Quando agitur de censura reservata 


Inter censuras reservatas numerantur : aliae quae sunt « ab homine », 
aliae quae sunt « a iure » reservatae. 

Censurae « ab homine » illae sunt, quae immediatum iudicis aut Supe- 
rioris interventum requirunt, seu quae irrogatae sunt sententia iudiciali aut 
praecepto particulari (3). Illae per se et semper reservantur speciali modo 
«ei qui censuram inflixit aut sententiam tulit, eiusve Superiori competenti, 
vel successori aut delegato » (can. 2245, & 2, la pars). 

Censurae «a iure reservatae » sunt quarum reservatio statuitur a lege 
generali (in Codice vel extra Codicem), aut a lege quadam particulari. Ex 
illis aliae sunt reservatae Ordinario, aliae Apostolicae Sedi ; et in hoc ultimo 
casu sive simpliciter, sive speciali modo, sive specialissimo modo (can. 2245, 
& 2 et 3). Tales censuras absolvere possunt «ille qui censuram constituit 
vel cui reservata est, eorumque successores aut competentes superiores aut 
delegati (can. 2253, 3). 

Proinde, relate ad omnes istas censuras, sive «ab homine» sive «a 
iure» reservatas de se simplex confessarius in ordinariis adiunctis nihil 
potest. Attamen Codex, in canonibus 2252 et 2254, quasdam mitigationes 
admittit pro duobus casibus extraordinariis, quos nunc expendere debemus. 
Illis pro utilitate adiungimus facultates quas confessarii in dioecesi nostra 
admissi recipiunt vi generalis delegationis factae ab Ordinario Gandavensi. 


I. In periculo mortis 


« In periculo mortis, omnes confessarii, vel imo omnes sacerdotes qua- 
libet ratione carentes iurisdictione, absolvere possunt quemlibet fidelem ab 
omnibus censuris quomodocumque reservatis, — salva tamen obligatione, 
ex parte poenitentis, recurrendi ad Superiorem vel alium debita facultate 


(3) Dicitur : « quae irrogatae sunt... praecepto particulari ». Non habemus ut censuram 
«ab homine», quae adnexa est praecepto particulari, ita ut sanctio ipso facto 
incurrenda sit in casu violationis praecepti. Ita cum VERMEERSCH-CREUSEN, 
Epitome i. can, t. I (ed. 6a), p. 239-240 ; J. BRYS, Juris canonici compendium, 
t. II (ed. 2a), p. 430-431 ; M. a CORONATA, Institutiones i. can, t. IV (ed. 2a), 
p. 80 et 171 ; contra CLAEYS BOUUAERT-SIMENON, Manuale i. can, t. III 
(ed. 5a), p. 324 ; Chr. BERUTTI, Institutiones i. can, t. VI, p. 67 nota 1, et p. 114; 
U. BESTE, Introductio in Codicem, p. 926. 
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munitum, ad normam can. 2252, eiusque mandatis parendi, si agatur de 

absolutione censurae «ab homine», vel specialissimo modo Sanctae Sedi 

reservatae, vel de absolutione excommunicationis a sacerdotibus ob delictum 
de quo in canone 2388 incursae ». 

1. Cum canon respiciat « mortis periculum », facultas absolvendi a 
reservatis non restringitur ad « articulum mortis », uti fuit sub iure anteriore, 
sed sufficit illud vitae discrimen, prudenter aestimandum, in quo mors est 
vere probabilis, licet non imminens aut omnino certa (4). Codex praeprimis 
considerat periculum quod ab intrinseco, uti aiunt, exoriatur, veluti ex morbo, 
ex vulnere inflicto, ex senectute (5) ; at non excluditur mortis periculum 
ab extrinseco, utputa ex bello, ex periculosa navigatione, ex gravi operatione 
chirurgica aut ex extremo supplicio oriundum (6). 

2. Dato tali periculo, quilibet confessarius, imo et omnis sacerdos qua- 
libet de causa iurisdictione carens, etiam, si rogatur, excommunicatus iure 
notorius aut vitandus (can. 2261), valide et licite a censura quomodocumgque 
reservata absolvere potest, etsi praesens sit sacerdos approbatus et facultate 
munitus (can. 882) (7). 

3. Distinguendum tamen est, modum absolvendi quod attinet, inter ab- 
solutionem definitivam et aliam quae tantum provisorie datur, submissam 
scilicet ulteriori recursui et quidem sub poena reincidentiae. 

— Etenim, quando non agitur de uno ex tribus casibus exceptis, de 
quibus statim, absolutio datur definitiva, quin ulterior recursus institui 
debeat. Haec tamen absolutio, iuxta superius dicta de absolutione a non 
reservatis, de se limitatur ad forum internum, ita ut, ad normam can. 2 
absolutione in foro externo indigere possint, postquam convaluerint, qui ab 
aliqua censura notoria vel publica in periculo mortis a simplici sacerdote 
absoluti fuerint (8). 

— Si vero absolutio datur a censura «ab homine» vel specialissimo 
modo Sanctae Sedi reservata, haec non est definitiva nec inconditionata, 
nam, recedente mortis periculo, absolutus debet recurrere iuxta praescripta 
iuris et accepta mandata exsequi (can. 2252). His casibus, ex decreto 
S, Poenitentiariae 18 aprilis 1936, assimilandus est tertius casus, scilicet 
absolutio ab excommunicatione Sedi Apostolicae simpliciter reservata in 
sacerdotes qui matrimonium etiam civiliter tantum contrahere praesume- 
bant (9). 

(4) Si postea constet periculum prudenter existimatum revera non adfuisse, de validitate 
absolutionis non est dubitandum, cum in dubio probabili Ecclesia suppleat. VER- 
MEERSCH-CREUSEN, op. cit, p. 269. 

(5) Cfr verba canonis « postguam convaluerint >. 

(6) Ita omnes auctores. Cfr etiam Rituale Romanum, tit, III, cap. I, n. 24-: «si peri- 
culum evaserit >, 

{7) Ut quis suum complicem in casu turpi licite a censura absolvat in periculo mortis, 
requiritur necessitas (can. 884). 


{8) Cfr etiam responsum Commiss. ad interpr. cod. can, AAS. t. XX, p. 61. 
(9) Textus apud 4.A.S., XXVIII, p. 242. 
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Relâte ad absolutionem in his tribus casibus quaedam ulterius exponi 
debent. 

(a). Recursus institui debet. 

Hoc onus recurrendi gravat poenitentem qui a dictis censuris in peri- 
culo mortis fuerit absolutus. Canon 2252, secus ac ubi agitur de casu urgen- 
tiore, nullam confessario imponit specialem obligationem monendi poeni- 
tentem de imposito onere. Quare confessarius, iuxta doctrinam moralistarum 
de monitione in confessione facienda vel omittenda, practice ita se gerere 
potest : a) si poenitens sit in extremis, eam omittat ; b) item eam omittat, 
si prudenter timeat vel dubitet eam fore obfuturam ; c) sì poenitens non 
sit in extremis, et monitio praevideatur ei certe profutura, confessarius eum 
moneat ; d) si poenitens sit clericus vel sacerdos, vix erit ratio omittendi 
monitionem (10). 

Recurrere potest poenitens ad eum qui habet facultatem vel personaliter 
vel, ut saepius fiet, per epistolam ; potest etiam recurrere per confessarium, 
qui, si rogatus fuerit, regulariter nequit suam operam recusare, nisi gravi 
incommodo excusetur, Notandum in casu quod, si agatur de censura Sanctae 
Sedi specialissimo modo reservata quae non sit notoria, nomen delinquentis 
est reticendum ; si sit notoria, nomen delinquentis est indicandum, quia 
absolutio danda est etiam in foro externo. Censura « ab homine » semper 
est, saltem iure, notoria. 

Ad quemnam recurrendum sit, dependet a casu. Si censura fuerit « ab 
homine », recurrendum est « ad illum qui censuram tulit» (can. 2252) (11), 
vel ad eius Superiorem competentem, successorem aut delegatum (can. 2253, 
2° et can. 2245, & 2). — Si censura fuerit specialissimo modo Sanctae Sedi 
reservata, recursus fieri debet ad S. Poenitentiariam, vel ad Episcopum, 
modo hic requisitam potestatem acceperit (12), vel ad alium quemcumque 
debita facultate munitum (can. 2252). — Si demum agatur de sacerdote 
excommunicato ob delictum de quo in can. 2388, recursus instituendus est 
« ut praescribitur canone 2252 pro censuris a iure Sanctae Sedi specialissimo 
modo reservatis » (13). 

Hic recursus fieri debet intra mensem postquam poenitens convaluerit 
vel eessaverit mortis periculum. Hoe tempus utile ad implendam obligationem 
non currit « ignoranti aut agere non valenti» (can. 35). Casu quo recursus 
ad normam can. 2252 moraliter impossibilis evadat, auctores generatim 
admittunt ipsum confessarium, ex analogia cum can. 2254, & 3, definitive 


(10) J. BRYS, op. cit. p. 462. 

(11) Quod intelligendum est ad normam can. 2245, & 2. Quare «qui censuram tulit>» 
intelligitur qui vel censuram peculiari praecepto inflixit, vel censuram a se sta- 
tutam sententia applicavit, non vero qui ut merus iudex poenam ex officio appli- 
cavit, cum talis poenam semel applicatam remittere nequeat (can. 2236, & 3). 

(12) Verba € facultate praeditum» etiam referenda sunt ad Episcopum ; cfr responsum 
Commiss. ad interpr. cod. can.‚ 12 nov. 1922, 4.A.S., t. XIV, p. 665. 

(13) Decretum S. Poenitentiariae, 18 aprilis 1936, A.4.S., t. XXVIII, p. 242. 
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delinquentem absolvere posse, modo non agatur de censura ob absolutionem 
complicis in peccato turpi (14) : tunc absolvens iniungat iniungenda aliaque 
ad normam dicti canonis, quae omnia poenitens absolutus praestare debet 
intra congruum tempus post cessationem periculi mortis, et quidem sub 
poena reincidentiae in censuram. 

Sanctio in eos qui recurrere intra mensem negligunt (vel renuunt ex- 
plere mandata confessarii qui definitive eos absolvebat ex analogia can. 2254, 
& 3) est reincidentia in eandem specie censuram et reservationem. Requiritur 
tamen gravis culpa in negligendo. Quare laicus, qui non fuerit a confessario 
monitus de imposito onere et qui revera obligationem ignoret, in censuram 
non reincidit ob omissum recursum, nisi etiam postea, de obligatione cer- 
tioratus, recurrere negligat intra mensem a cognitione. 

Denuo videtur poenitentem, post acceptam provisorie absolutionem et 
institutum recursum, repetere posse confessionem delicti cum. censura alteri 
sacerdoti necessaria facultate praedito, ab eoque definitive absolvi et mandata 
recipere, quin postea teneatur stare aliis mandatis ex parte Superioris aditi 
supervenientibus (ex analogia cum can. 2254, & 2). 

(b). Accepta a Superiore mandata expleri debent. 

In tribus casibus exceptis, in quibus recursus imponitur, absolutus gravi 
tenetur obligatione acceptis « mandatis parendi» (can. 2252). Quaeritur 
tamen, utrum negligendo haec mandata, reincidat in eandam censuram (15). 
Setia ratio negandi reincidentiam habetur in dispositione canonis 2252, ubi 
poena reincidentiae connecti videtur solum cum negligentia recursus, et cum 
deficiat indicatio temporis utilis ad illa mandata implenda, ita ut incerta 
semper maneret reincidentia. Quare practice reincidentia non habebitur, nisi 
quando Superior competens in rescripto, quo mandata imponit, hoe onus 


intra determinatum tempus sub poena reincidentiae implendum statuit (cfr 
can. 2248, & 3). 


II. In casibus urgentioribus, extra mortis periculum 


« In casibus urgentioribus quilibet confessarius in foro sacramentali a 
censuris latae sententiae quoquo modo reservatis absolvere potest — modo 
non agatur de excommunicatione in sacerdotes qui delictum, de quo in can. 
2388, patrarunt —, induncto onere recurrendi, sub poena reincidentiae, intra 
mensem ad competentem Superiorem, eiusque parendi mandatis. 


1. Praeprimis delineandum est quandonam casus urgentior haben. 
cum ab eo dependeat potestas absolvendi (et, datis dandis, sanctio quae 


(14) Ita generatim auctores : F. CLAEYS BOUUAERT, in Coll. Gandav., t. XVI, 1929, 
p. 54-55 ; J. BRYS, op. cit, p. 462 ; U. BESTE, op. cit. p. 931. 

(15) Reincidentiam pro certo habent Chr. BERUTTI, op. cit, p. 145-146 ; U. BESTE, 
op. cit, p. 932 ; reincidentiam negat F. CLAEYS-BOUUAERT, art. cit, p. 54 et 
probabilitatem sententiae negantis admittunt VERMEERSCH-CREUSEN, op. cit, 
p. 270 ; J. BRYS, op. cit, p. 469. 
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statuitur in transgressores, cfr can. 2338, & 1). Porro duplex in can. 2254 
distinguitur casus urgentior. 

a) Prima species casus urgentioris habetur, « quando censura latae sen- 
tentiae exterius servari nequit sine periculo gravis scandali vel infamiae ». 
Casus verificatur e.g. si sacerdos tali censura innodatus nequeat a celebratione 
missae vel administratione sacramentorum abstinere, quin scandalum oriatur 
in populo vel ansa praebeatur malevolis suspicionibus ; si religiosus vel 
laicus sacram communionem omittere nequeat sine praedicto periculo ; si 
laicus immediate post confessionem matrimonium contrahere debeat ; 
etc. (16). 

Ut casus invocetur, non requiritur certitudo scandali, sed sufficit pro- 
babile eius periculum, de quo iudicat, audito poenitente, ipse confessarius. 
Huiusmodi autem periculum haberi nequit, nisi censura sit occulta (compara 
eum can. 2290, & 1) : si enim non esset occulta, scandalum potius oriretur 
ex non observata censura, et ex altera parte fama delinquentis iam non esset 
integra. Semper proinde excluduntur ab hac concessione censurae ferendae 
sententiae, postquam inflictae sunt ; censurae ab homine latae, cum tales 
sint iure notoriae ; censurae latae sententiae post sententiam declaratoriam. 

b) Altera species verificatur, quando « durum sit poenitenti in statu 
grävis peccati permanere per tempus necessarium ut Superior competens 
provideat ». amvero hoc tempus necessarium ad recurrendum ad Superiorem 
differt prout agitur de reservatis Ordinario, ubi generatim tres dies requi- 
runtur, vel de reservatis Sanctae Sedi, ubi quindecim circiter dies compu- 
tandi sunt. 

Hic alter casus est casus in se subsistens, qui ergo verificari potest 
etiamsi absit omne periculum scandali vel infamiae, et etiam quando censura 
non est occulta. Requiritur tamen ut agatur de censura reservata quae impe- 
dit receptionem sacramenti Poenitentiae (uti excommunicatio et interdictum 
personale) : secus enim reus a peccato absolvi posset, remanente censura 
(can. 2250, & 1). Excluditur ab hac facultate absolutio excommunicationis 
in sacerdotes qui delictum, de quo in can. 2388, patrarunt (decretum S. Poe- 
nitentiariae, 4 mai 1937) (17). 

Utrum necne revera durum sìt poententi diutius in statu peccati per- 
manere, a confessario diiuducandum est ex subiectiva eius dispositione : 
quam bonam dispositionem confessarius in poenitente consulto excitare 
potest, imo decet. Cum auctores conveniant sufficere ad impertiendam abso- 
lutionem, ut poenitenti durum sit per unum alterumve diem, necessarium ad 
interponendum recursum, instatu peccati permanere, patet casum non raro 


(16) Sane in casu, ex can. 2232, & I, censuratus ab externa poena observatione iam 
excusatur. Haec tamen excusatio censuram non tollit, ita ut, sì agatur de censura 
quae impedit sacramentorum receptionem, nec peccatum tolli possit (can. 2250, 
& 2), et non sufficienter consulatur conscientiae censurati. 

(17) Decretum S. Poenitentiariae, 4 maii 1937, A.A.S., t. XXIX, p. 283. 
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verificari (ex illis quae diximus de tempore regulariter requisito ad recurren- 
dum ad Ordinarium vel Sanctam Sedem), saltem extra civitatem ubi degit 
Superior competens vel alius debita facultate minitus (18). 

2. Dato casu urgentiore, omnis confessarius (non vero simplex sacerdos, 
uti in can. 2252), in territorio ubi iurisdictionem habet, absolvere potest 
etiam peregrinum ab omnibus censuris latae sententiae sive Ordinario, sive 
Sanctae Sedi quomodocumque reservatis, excepta tamen excommunicatione 
in sacerdotes de quibus in can. 2388 (19). Secus tamen ac in periculo mortis, 
hac facultate non gaudet simplex confessarius, ubi adest alius confessarius 
debita facultate munitus, quia tunc deest casus urgentior. Praeter absolu- 
tionem, quae continetur in forma consueta confessionis, confessarius iniun- 
gere debet quae sunt de iure iniungenda, e.g. ut scandalum reparetur, resti- 
tutio fiat, complex dimittatur, etc. 

Haec absolutio est directa et plenum suum effectum statim sortitur delens 
tam peccatum, sì poenitens sit recte dispositus, quam censuram, quae sola 
reviviscit si recursus ultra mensem gravi culpa differatur. Est tamen huius- 
modi absolutio conditionata et provisoria, cum dari nequeat nisi iniuncto 
onere sive recurrendi ad Superiorem (& 1), sive saltem parendi mandatis 
confessarii (& 3), et quidem sub poena reincidentiae in censuram. 

a) Regulariter, ad normam can. 2254, & 1, confessarius absolvens poe- 
nitenti imponere debet obligationem recurrendi ; quodsi confessarius negli- 
gat, peccat quidem sed non invalide absolvit : poenitens tamen in casu nul- 
lomodo excusatur a recursu. 

Recurrere potest, ut supra, vel ipse poenitens personaliter adeundo 
Superiorem aut ab eo per cpistolam petendo ratihabitionem prioris absolu- 
tionis et mandata, vel confessarius. Recursus per confessarium generatim 
praeplacebit, et confessarius tenetur poenitentem iuvare, si id fieri possit 
sine gravi incommodo (20). Tune confessarius, reticito nomine poenitentis, 
confirmationem absolutionis datae a competente Superiore postulat. Quodsi 
poenitens ad eundem confessarium postea regredi non valet, e.g. ob discessum 
vel aliud grave incommodum, sufficit ab eo exigere seriam promissionem 


(18) Hic non agitur de solo Superiore cui censura de iure reservata est, sed etiam e.g. 

de Episcopo qui debita facultate munitus est. VERMEERSCH-CREUSEN, op. cit, 
212 

(19) Hanc absolutionem valere de censuris latae sententiae quomodocumque S. Sedi 
reservatis, non est ambigendum. Item valet de censuris latae sententiae Ordinario 
reservatis, cum adsit eadem ratio et Codex non distinguat. Excludi vero ab huius- 
modi absolutione censuras «ab homine», pro certo habemus, cum textus can. 
2254 nullam de illis faciat mentionem, cumque, saltem pro prima specie casus 
urgentioris, tales censurae clare excludantur, quia censuae «ab homine» semper 
sunt notoriae, 

(20) Potest tunc confessarius, si agatur de censura S. Sedi reservata, vel ipse ad Cardi- 
nalem Poenitentiarium aut ad alium superiorem competentem scribere, vel ab 
episcopo suo petere ut petitionem ad S, Poenitentiariam transmittat. F. CLAEYS 
BOUUAERT, art. cit, p. 56 nota 2. 
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seribendi per se ad Superiorem ut recipiat rescriptum (in forma commis- 
soria) alicui confessario tradendum ut exsecutioni mandetur ; vel imo, si 
aegre ad alium confessarium postea poenitens accederet, petendi ut sibi 
provideatur per rescriptum (in forma gratiosa) quod nullum postea confes- 
sarii requirit interventum ut exsecutioni mandetur (21). 

Recursus fieri debet vel ad S. Poenitentiariam, vel ad Episcopum facul- 
tate munitum, vel ad alium Superiorem debita potestate praeditum. Recursus 
ad accipienda mandata, de quo hic sermo est, institui debet ad « Superiorem » 
non vero sufficeret recursus ad alium confessarium debita facultate munitum, 
nisi poenitens velit, ad normam can. 2254, & 2, apud ipsum iterum confüeri 
saltem delictum cum censura ut novam absolutionem consequatur. Quare, 
si post acceptam a simplici confessario absolutionem recursus ad Superiorem 
impossibilis sit, pateat vero recursus ad alium confessarium facultate muni- 
tum, casus componi potest ad normam can. 2254, & 3, cum poenitens non 
teneatur uti possibilitate oblata in & 2 et confessionem iterare. 

Sub poena reincidentiae in censuram recursus ad Superiorem faciendus 
est intra mensem a data absolutione. Si per totum hoc tempus recursus fit 
de facto impossibilis, reincidentia non habetur, sed poenitens non excusatur 
a recursu intra mensem faciendo post ablatum impedimentum ; sì vero 
praevidetur impedimentum intra mensem non cessaturum, casus componen- 
dus est ad normam & 3. 

Post receptam provisorie absolutionem, sì poenitens non utatur facul- 
tate sibi in & 2 oblata, mandata Superioris acceptare debet eaque explere 
intra congruum tempus. Si vero eisdem non paruerit, peccat certe, sed non 
videtur haberi reincidentia, nisì quando in ipsis mandatis id caverit Superior 
qui mandata sua poena munire potest. 

b) In casu quodum extraordinario, quando nempe recursus, de quo supra, 
moraliter impossibilis est, simplex confessarius dictas censuras etiam absol- 
vere potest sine onere recurrendi, modo non agatur de censura contra absol- 
ventem suum complicem in peccato turpi (can. 2254, & 3) (22). Confessarius 
tune debet : 1) iniungere quae de iure iniungenda sunt, puta reparationem 
scandali vel restitutionem damni ; 2) imponere, praeter sacramentalem satis- 
factionem, congruam poenitentiam et satisfactionem pro censura quae sit 
proportionata tum quantitati et qualitati delicti, tum facultati delinquentis ; 
3) praefinire tempus ad explenda illa mandata, et poenitentem monere de 
reincidentia in censuram si eadem gravi sua culpa exsequi negligat. 

Recursus est moraliter impossibilis : a) quando neque poenitens neque 


(21) J. BRYS, op. cit, p. 465. 

(22) Quod si in casu sacerdotis qui complicem in peccato turpi absolverit recursus intra 
mensem sit impossibilis, semper poterit confessarius tempus utile ad recurrendum 
prorogare. At si confessarius non sit amplius visurus sacerdotem poenitentem, 
hic vero, morbo aliave causa impediatur quominus scribat, auctores_admittunt 
poenitentem non excludi a generali indulto, Ita J. BRYS, op. cit. p. 466. 
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confessarius scribere possunt aut epistolam ad competentem Superiorem 
mittere impediuntur (quia e.g. tempore belli viae communicationis praeclu- 
duntur), et aliunde durius est poenitenti recurrere ad alium confessarius 
debita facultate munitum ; b) quando confessarius, etsi scribere possit, poe- 
nitentem non amplius visurus est, vel nonnisì post multum temporis, et poe- 
nitens scribere nescit, vel satis ignarus est, vel casum exponendi impar, et 
durius est ei ad alium confessarium recurrere ; c) quando obstat grave 
quoddam incommodum, uti periculum scandali, infamiae et aliorum huius- 
modi (e.g. si quaedam persona litteras accipere nequeat, quin prius subiici- 
antur inspectioni superioris religiosi, directoris instituti, mariti, etc. ; si 
litterae ab auctoritate civili aperiantur et persona delinquentis, licet causa 
tacitis nominibus exponatur, in quodam loco nihilominus cognosci possit ex 
adiunctis). 

Tune simplex confessarius ipse poenitentem absolvere potest, qui infra 
tempus praefinitum mandata explere debet. Si vero poenitens ea culpabiliter 
negligat, in eandem specie censuram recidit. 


UI. In nonnullis adiunctis : ex generali delegatione in dioecesi nostra 


Expositis provisionibus iuris communis, utiliter adiunguntur facultates 
quas simplex confessarius in determinatis adiunctis obtinet ex generali dele- 
gatione ab Ordinario Gandavensi facta (23). 

1. In cireumstantiis infra determinatis omnes confessarii in dioecesi nos- 
tra approbati in foro sacramentali tantum absolvere possunt ab excommuni- 
cationibus Ordinario reservatis, quibus plectuntur : 1) procurantes abortum, 
matre non excepta, effectu secuto (can. 2355, & 1) ; 2) qui violentas manus 
iniecerint in personam alicuius clerici aut religiosi utriusque sexus (can. 
2343, & 4) ; 3) qui matrimonium iniverunt sive coram ministro acatholico, 
sive cum pacto de prole educanda extra Ecelesiam Catholicam ; item qui 
scienter offerunt liberos proprios acatholicis ministris baptizandos aut in 
religione acatholica educandos (can. 2319). 

Circumstantiae illae memoratae sunt : a) occasione Adorationis perpe- 
tuae, et quidem non solum pro ipsa solemnitatis die et pridie, sed etiam pro 
tempore intra quod licet, iuxta can. 931, & 1, confessionem instituere ad 
indulgentias illius diei lucrandas ; b) occasione Precum XL Horarum, 
etiamsi, ad normam can. 931, & 2, confessio instituatur infra octavam post 
ultimum exercitiorum diem ; ce) occasione Communionis paschalis usque ad 
festum SS. Trinitatis ; d) occasione festi Omnium Sanctorum, et quidem non 
solum ipsa solemnitatis die, sed etiam intra octo dies immediate praecedentes 
aut intra sequentem octavam ; e) occasione confessionis in ordine ad matri- 
monium ineundum ; f) tempore missionum, quod extenditur usque ad octi- 


(23) Cfr Liber Manualis, ed. 3a, p. 274, et folia iurisdictionis. 
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duum post clausam missionem, in favorem infirmorum, et usque ad 20m 
diem post finitam missionem, in favorem personarum quae, quocumque 
praetextu aut ratione, ipso missionis tempore ad sacramenta non accesserunt. 

2. Omnes confessarii qui confessiones excipiunt in ecclesia tempore mis- 
sionum, uti supra delineatum est, absolvere possunt ab omnibus censuris 
S. Sedi simpliciter reservatis, pro casibus occultis ; insuper, etiam pro casi- 
bus publicis, ab excommunicationibus incursis ob duellum vel ob nomen 
datum sectae massonicae ; praeterea, pro casibus twm occultis, tum publicis, 
a tribus censuris S. Sedi specialiter reservatis, notanter a censura quam quis 
forsan incurrerit ob haeresim (nisi tamen agatur de delicto haeresim inter 
fideles e proposito disseminandi), vel ob lectionem et retentionem librorum 
prohibitorum, vel ob impeditionem exercitii iurisdictionis ecclesiasticae. 

In omnibus istis casibus absolutio fit modo supra indicato, et nullus 
imponendus est recursus, cum ipse confessarius habeat debitam facultatem. 


0. DE ROP 


THEOLOGISCHE UITBOUW VAN DE VERHOUDING 
TUSSEN GELOOF EN DOOPSEL @ 


Hetgeen wij onder deze titel bedoelen is niet meer dan een schets om 
het geloof weer burgerrecht te geven in de uitbouw van de afzonderlijke 
sacramentenleer. Aan de hand van de H. Schrift hebben wij in een vroeger 
artikel deze verhouding trachten te beschrijven (2). Deze gegevens kunnen 
wij thans als grondslag gebruiken om deze verhouding theologisch te ver- 
klaren (3). 

In deze uitwerking hebben wij hoofdzakelijk twee uitersten te ver- 
mijden : enerzijds de sola-fidesleer van de Protestanten, die de heilswerk- 
dadigheid van de sacramenten, in het bijzonder van het doopsel, ontkennen, 
en dientengevolge deze als louter symbolen waardoor ons geloof opgewerkt 
wordt, beschouwen ; anderzijds de praktische opvatting van vele katholieke 
handboeken na Trente, die uit reactie tegen de sola-fidesleer, de betekenis 
van het geloof niet geheel meer vermocht te zien, en de sacramenten te zeer 
van het geloof isoleerde. De leer van Trente over het geloof als begin van 
het heil, grondslag en wortel van alle rechtvaardiging, werd alleen behandeld 


(1) Conferentiae ecclesiasticae, Sessio V, q. 4. 

(2) De grondslagen van de innige verhouding tussen geloof en doopsel in Collationes 
Gandavenses, 1947, blz. 166-180. 

(3) Een diepgaande verklaring van de subjectieve beleving der sacramenten vindt men 
in het meesterwerk van H. SCHILLEBEECKX, De sacramentele heülseconomie, 
Antwerpen, Bilthoven, 1952, blz. 554. 
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bij de buiten-sacramentele rechtvaardiging. Bij de sacramentele heiliging 
wordt het geloof hoogstens als dispositie vooropgesteld. 


De Centrale Verhouding 


Sint Thomas leert ons in de Summa Theologica, P. Illa vanaf qu. 48, 
dat de zoendood van Jezus Christus in ons werkdadig wordt en ons het heil 
brengt per fidem et per fidei sacramenta : door het geloof en de sacramenten 
van het geloof. Door deze geniale formulering komen de sacramenten ineens 
te staan in het groter verband van het christelijk leven, dat een leven uit 
het geloof is. 

Hoe dient dit verband begrepen te worden ? Is het zó op te vatten dat 
het doopselsacrament één weg is tot het heil, en dat het geloof een ander 
extra-sacramenteel heilsmiddel zou zijn ? Of zijn beiden zo in elkander 
geweven dat zij slechts in samenwerking tot het heil voeren ? Om alle ver- 
warring te voorkomen, moet hier uitgegaan worden van het centrale dogma 
van het christendom : de enige en algemene verlossing door de dood en de 
verrijzenis van Christus. Dit punt ligt vóór alle toepassingsmodaliteiten. Zo- 
wel de leer van de rechtvaardigmaking door het geloof in Christus, als de 
rechtvaardiging door het doopsel, dat de eenheid met dezelfde Christus 
bewerkt, worden eruit afgeleid. Het doopselsacrament is de objectieve af- 
leiding van Christus’ verlossingsdood (cfr Romeinerbrief, hoofdstuk 6). Zo- 
als wij immers vroeger omschreven (4) is het doopselsacrament in zijn 
structuur, de voortgezette werking van Gods almacht en van Christus mid- 
delaarschap doorheen het sacramenteel teken tot in de individuen ; het is 
een soteriologisch gebeuren dat Gods universele heilswerking, zijn alom- 
vattende verlossingsdaad op de enkelingen toepast. De sacramentele werking 
blijft dus, als Gods handeling doorheen de levende persoon van Jezus 
Christus, wel degelijk op het objectieve plan. 

Het geloof integendeel is de subjectieve afleiding van Christus’ verlos- 
singsdood. Het betekent op dit subjectieve plan het antwoord van aanvaarding 
door de ganse menselijke persoon van de goddelijke heilsboodschap die zich 
in Christus openbaarde, een komen tot Christus als het immer actuele cen- 
trum en de bron van verlossing. Dientengevolge omvat dit geloof in de recht- 
vaardigende Christus, de ganse nieuwe heilsorde, zowel de objectieve verlos- 
sing in de historische dood en verrijzenis van Christus, als haar objectieve 
voortzetting door God en door Christus in het doopsel en in de andere sacra- 
menten van de Kerk. 

Omwille van deze verschillende structuur, enerzijds van het doopsel als 
werking van God op het objectieve plan, en anderzijds van het geloof als 


(4) De sacramentaliteit van het christelijk doopsel in het Nieuw Testament, in Colla- 
tones Gandavenses, 1953, blz. 3-16. 
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werking van de mens op het subjectieve plan, is de leer van de zaligmaking 
door het doopsel niet in tegenstrijd met de leer van de rechtvaardiging door 
het geloof. Zij vormen geen dubbele weg van heil. Terecht zegt Lagrange, 
een citaat van Loisy aanhalend « La justification par la foi n'est pas concue 
indépendamment du rite qui est le symbole même de la foi dont il s'agit» (5). 
Hieruit kan men genoegzaam verstaan hoe de vraag « Waarom het geloof 
alleen niet volstaat ? » dient begrepen en beantwoord te worden. Deze vraag 
is immers een vals probleem. Een waar geloof in Christus immers sluit nood- 
zakelijk alles in wat Christus bepaalde ; dus ook het doopsel. Wie immers zijn 
geloof zou losrukken van het sacrament der zichtbare Kerk, die zal gewild 
of ongewild ook iets van Christus verliezen. Hij zal praktisch door zijn han- 
delen, hier door het vrijwillig verzuimen van het sacrament, ook het geloof 
prijsgeven dat hij misschien nog met woorden belijdt, maar dat toenemend 
zijn kracht verliest, omdat het niet meer het ware of volledige geloof is. M.a.w. 
het volledig object van het geloof is Christus Verlosser. Verlosser was Hij in 
zijn zichtbare mensheid door zijn dood en verrijzenis. Verlosser is Hij nog 
in de voortzetting van die zichtbare mensheid : in de sacramenten van de 
Kerk, en op de eerste plaats in het doopsel. Deze Christus in deze dubbele 
phase der verlossing stelt zich voor aan de mens. Het antwoord van de mens 
is het geloof. Dit geloof is natura posterior. Daarom heeft het geen zin te 
beweren dat geloof alleen, met uitsluiting van het doopsel, zou volstaan. 


Gevolgtrekkingen 


In het licht van deze fundamentele struktuur der christelijke verlossing, 
die zowel Gods werking als de menselijke medewerking insluit, kunnen wij 
de verhouding tussen geloof en doopsel theologisch nader bepalen (6). 

1. Het doopsel als instrument van God en Christus middelaarschap in 
het bewerken van het heil, is toegediend of ontvangen, objectief altijd een be- 
tuiging van het geloof. 

De sacramenten stemmen alle hierin met elkaar overeen dat zij « teke- 
nen » zijn, dat zij verwijzen naar iets anders, naar het mysterie van onze 
rechtvaardiging en heiliging door God en door Christus. Elk sacrament is op 
een eigen doel gericht, en brengt dan ook weer een eigen aspect in deze recht- 
vaardiging en heiliging naar voren, maar allen wijzen op een heilsgebeuren 
in de mens dat samengaat met Gods komen tot ons in Christus, en het mys- 
terie van Christus’ dood en verrijzenis. Zo verwijst ook het doopsel naar onze 
opname in Christus’ dood en verrijzenis. Gaat nu de mens dit teken als bedie- 


(5) Rev. Hist. Lit. rel., 1914, blz. 198. 

(6) In de verdere uiteenzetting volgen wij gedeeltelijk de klare bladzijden van 
H. J. H. M. FORTMANN, Geloof en Sacrament. Rede uitgesproken bij de aan- 
vaarding van het ambt van bijzonder hoogleraar in de R. K. Dogmatische theologie 
aan de Rijksuniversiteit te Utrecht op Maandag 28 Februari 1949, Utrecht, 1949, 
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naar of als ontvanger gebruiken, dan zegt hij daardoor iets, zoals hij ook iets 
zegt door het gebruiken van de tekenen die wij taal noemen. Of hij het meent 
of niet, wie doopt of zich laat dopen, getuigt daardoor, objectief genomen, 
van het geloof in de rechtvaardigende kracht van Christus’ dood en de toe- 
heiliging van de mens aan Vader, Zoon en H. Geest. Steeds is het gebruik van 
het sacramenteel doopsel objectief een betuiging van geloof, en omdat geloof 
de weg is naar het heil in Christus, daarom noemt S. Thomas de sacramenten: 
tekenen waarin het rechtvaardigend geloof betuigd wordt : sunt autem sacra- 
menta quaedam signa protestantia fidem qua iustificatur homo (S. Theol. P. 
111, q. 61, art. 4). 

2. Wil het doopsel werkelijk instrument des Heren zijn om het heil te 
bewerken, dan is het niet voldoende dat het objectief alleen een betuiging 
van het geloof is; het gebruik van het doopsel moet ook uit een 
werkelijk geloof voortkomen, wil het effectief instrument des Heren zijn. 
Zonder werkelijk geloof zou het teken niet waar, doch vals, en het sacrament 
dus niet geldig maar ongeldig zijn. S. Thomas durft zonder enige aarzeling 
beweren dat de sacramenten hun kracht aan het geloof ontlenen. Hij wil 
daarmee de eigen werkdadigheid der sacramenten, die hij elders duidelijk 
leerde, geenszins ontkennen, doch bedoelde het in deze zin : dat het geloof 
het teken tot een waar teken maakt, en het daardoor de Heer in handen geeft, 
opdat Hij het als instrument ter heiliging gebruike. 

Wanneer wij nu nader trachten te verklaren welk geloof aan de grond- 
slag ligt van het doopsel, dan maken wij onderscheid tussen bedienaar en ont- 
vanger van het doopsel. 

Bij de bedienaar die het doopsel toedient als teken door de Heer aange- 
duid, moet eerst en vooral het geloof aanwezig zijn, om van een waar teken 
_ te kunnen spreken. Toch volgt hieruit niet dat de bedienaar zelf persoonlijk 
het geloof moet hebben. Zo zou het zijn, wanneer deze bij de bediening van 
het sacrament als particulier persoon optrad. Christus heeft echter een Kerk 
gesticht en aan die Kerk de tekenen van het geloof toevertrouwd. Wie de be- 
doeling heeft het doopsel toe te dienen zoals Christus het gewild heeft, treedt 
daardoor ipso facto op als vertegenwoordiger van de Kerk. En daarom staat 
achter zijn handelen en achter het teken dat hij stelt, steeds een geloof, een 
werkelijk geloof, het geloof van de Kerk : « Non obstante infidelitate, (mi- 
nister) potest intendere facere quod facit Ecclesia, licet aestimet id nihil esse. 
Et talis intentio sufficit ad sacramentum …quia minister agit in persona 
totius Ecclesiae, ex cuius fide suppletur id quod deest fidei ministri » 
(S. Thomas, S. Theol. P. 111, q. 64, a 9, ad 1). 

Is er van de kant van de mens die het sacrament ontvangt ook geloof 
vereist om het teken tot een waar teken te maken ? Wanneer de ontvanger 
een kind is, niet ; het kind heeft immers geen eigen bedoeling waardoor het 
iets toe of af kan doen aan de waarheid van het teken ; het ontvangt het sacra- 
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ment zoals het hem bediend wordt. De volwassene echter kan aan de waar- 
heid van het teken wel iets toe of afdoen, en daarom moet er bij hem wel iets 
zijn, waardoor hij het sacrament, zoals het hem in geloof wordt bediend, 
erkent. Geloof is daartoe bij hemzelf niet vereist ; het is reeds voldoende wan- 
neer hij de intentie heeft het sacrament te ontvangen, want door deze intentie 
erkent hij het sacrament, zoals het hem in geloof wordt toegediend. Zon- 
der dit geloof is er dus van een waar en geldig sacrament, en dus van een 
waar doopsel geen spraak. 

3. We moeten nog verder gaan. De meest eigenlijke vrucht van het doop- 
sel : de omvorming van de mens tot gerechtigheid en heiligheid in het mede- 
kindschap met Christus, wordt nooit verkregen tenzij er eerst geloof is bij hen 
die het doopsel ontvangen. De dooppractijk in de eerste Kerk bewijst dit dui- 
delijk en S. Thomas leert ons : « In habentibus usum liberi arbitrii, non con- 
tingit esse infusionem gratiae sine actuali motu liberi arbitrii in Deum (S. 
Theol. P. III, q. 87, a. 2). Wie vrijwillig gedoopt wordt, maar niet gelooft, 
ontvangt een sacrament, en wordt door dit ware sacrament voor eeuwig ge- 
merkt met het teken van Christus, doch is hij door dit doopsel nog niet deel- 
achtig geworden aan de verlossingsgenade ; daartoe moet hij eerst geloven. 

Naar de leer van de katholieke Kerk is de heiligmaking immers een inner- 
lijke omvorming van de mens, zodat hij als christen anders georienteerd komt 
te staan ten opzichte van God. Maar God werkt in zijn schepselen altijd over- 
eenkomstig de aard die Hijzelf hun gaf, en daarom moet er in de rechtvaardig: 
making van de volwassen mens, ook psychologisch een overgang zijn door 
een vrije persoonlijke daad, waarmee hij deze omvoming aanvaardt, en zich 
dus in een andere verhouding tot God stelt. Dit geschiedt door een daad van 
geloof dat levend is door de liefde. Dit is weerom goed te verstaan : het is 
niet zo dat het initiatief van de mens uitgaat ; het begin ligt steeds bij God, 
die ons om Christus zoendood naar het beeld van zijn zoon wil omvormen, 
maar die het niet doet zonder ons, en die juist bij en door deze innerlijke 
omvorming ons in staat stelt en beweegt tot de daad van levend geloof, waar- 
mee wij deze gerechtigheid aanvaarden. 

Deze leer biedt een moeilijkheid voor de praktijk van de kinderdoop. Dit 


‚ sluit echter niet in dat de kinderen de heiligmakende genade niet kunnen 


aars eig er 


© ontvangen. De afwezigheid van persoonlijk geloof bij kinderen stelt immers 


geen beletsel voor de innerlijke omvorming door het doopsel, hetgeen die 
afwezigheid wel is bij volwassenen. Bovendien, volgens de traditionele leer 
der Kerk, kan het kind door het doopsel worden geheiligd in Christus, omdat 
het gedoopt wordt op het geloof van de Kerk. Omdat de kinderen bij het doop- 
sel ter heiliging worden gegeven aan de Kerk, geldt ook het grootste bezit 
van de Kerk als hun bezit, en op dit geloof worden zij gedoopt en gerecht- 


‚ vaardigd. Deze leer past volkomen in de katholieke kerkopvatting, waarin de 
‚ Kerk gezien wordt als een geheel, dat bezield is door de Geest van Christus, 
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en waarin het bezit van ieder in zekere zin ook het bezit van allen is (S. Theol. 
II, q. 78, ad 2 ; Conc. Trid. SS. VII, can. 13, Denz. 869) (7). 

4, Bovendien is het geloof als goddelijk-menselijke daad en gesteltenis 
ook na het doopsel onze medewerking met Christus ; onze medevoltrekking 
van het Christus-gebeuren in ons : een geestelijk sterven en verrijzen. Geloven 
is immers afstand doen. Uit zijn aard is het geloof echter een geestelijke ge- 
steltenis van blijvende aard, die ver boven de historische act van het doopsel 
uitgaat, en Christus’ levenslot pneumatisch in zich draagt en uitwerkt. Zo- 
danig is het niet eenmaal een medevoltrekking van het verlossingsgebeuren 
dat het doopsel bewerkt, maar het laat het Christusgebeuren blijvend in ons 
leven duren (Rom. 6). 

Dit heeft zijn belang voor het leven na het doopsel. Het bewijst dat het 
sacrament moet ingeschakeld worden in de ene grote levenshouding van het. 
geloof, wil het tot verheffende vruchtbaarheid komen. Het doopsel mag dus 
niet beschouwd worden als een streng afgescheiden act, maar als fundamen- 
tele genade der wedergeboorte op het ontologische plan, die zich moet ont- 
vouwen door het geloof in het concrete zedelijke leven. Het zedelijke als dus- 
danig immers wordt niet gegeven, daar het een waarde is door mensen erkend 
en gewild. Het geloof is juist de brug, waarlangs de genade van het doopsel 
met het zedelijk leven van de Christen wordt verbonden. 

5. Tenslotte kan het geloof zelf ook oorzaak zijn van de geestelijke we- 
dergeboorte en de rechtvaardiging, die normaal door het doopsel worden be- 
werkt, De macht des Heren is immers niet aan zichtbare tekenen gebonden. 
Maar anderzijds moet men zeggen dat de mens gehouden is de weg te gaan 
die het geloof hem wijst. In het geval wijst het geloof hem naar het zichtbare 
teken, als het middel om het heil uit Christus te ontvangen. Wanneer God der- 
halve de mens rechtvaardigt zonder het zichtbaar sacrament van het doopsel, 
dan is het toch nooit zonder aan de kant van de mens een bewust of onbewust 
verlangen naar dit zichtbare teken van het geloof (baptismus in voto : Denz. 
847). 

In dit geloof nu ligt de intiemste en terzelfdertijd de levendigste ontmoe- 
ting tussen God en mens in ons, Enerzijds is het een menselijke daad, waarbij 
de wezenlijke krachten van de geestelijke persoonlijkheid werkzaam zijn 
(verstand en wil) ; anderzijds is het ook een bovennatuurlijke daad, daar de 
menselijke vermogens niet werkzaam zijn als natuurlijke krachten — want 
vlees en bloed kunnen wat van God is niet vatten — maar door God geschikt 
gemaakte krachten ; het geloof is immers een gave Gods (1 Cor. 2,4-5 ; Eph. 
1,17-19; 2,8-9; Jo. 14,6). Dusdanig ontstaat er een proportionele verhouding 
tussen geloof en rechtvaardiging, en is het mogelijk Gods welwillendheid 
over de mens te doen neerkomen (Hebr. 2,6 ; Rom. 4,20,24), zodanig dat wij 
door het geloof uit God zijn geboren (Jo. 1,12). 


(7) H.J. H. M. FORTMANN, Geloof en sacrament, blz. 14-15 ; P. HENRY, Het 
sacramentalisme van het doopsel, in Bijdragen, 1950, blz. 30-81. 
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Besluit 


De verhouding geloof—doopsel is op te vatten volgens de uitspraak van 
het Concilie van Trente : Fides humanae salutis initium, fundamentum et 
radix omnis iustificationis. Deze rechtvaardiging is bevat in het doopsel dat 
krachtens Gods werking en Christus’ middelaarschap terecht causa gratiae 
genoemd wordt. Door het geloof wordt deze rechtvaardiging, in kiem althans, 
de onze, en zal zich verder ontvouwen in het christelijk leven. Op het gods- 
dienstig-morele plan herhaalt het geloof hetzelfde herwordingsproces dat in 
het doopsel op ontologisch plan werd gerealiseerd. In het geloof immers doet 
de mens in zekere zin afstand van zijn eigen leven en oordelen, om zich te 
laten leiden door Christus’ leven, dat hem zal dienen als beginsel, voorbeeld 
en wet. Diegene die gelooft sterft aan de wereld om tot een nieuw leven te 
verrijzen. 


M. FRAEYMAN 


DE GODSDIENST DER PATRIARCHEN (1) 


Wij bezitten geen geloofsbelijdenissen noch uitvoerige beschrijvingen 
der godsdienstige praktijk uit de patriarchentijd. Wij moeten ons dus totaal 
verlaten op de verhalen van het patriarchenepos, en hierbij bedenken, dat 
dit slechts sporadische aanduidingen geeft, omdat alles van geslacht op 
geslacht verder verhaald is geworden precies of het voor iedereen over- 
duidelijk was, en bovendien dat een latere tijd de voorgeschiedenis kan 
geïnterpreteerd hebben « naar zijn beeld en gelijkenis ». 

Uit zijn heidens milieu te Charrân, waar de maancultus (Sin en Ningal) 
in ere was, wordt Abraham door zijn roeping weggehaald om te zwerven 
naar Kanaän, waar wellicht het laagste en brutaalste polytheïsme van gans 
het Nabije Oosten heerst, een godsdienst zonder moreel karakter. De gods- 
dienst van Abraham moet dus gezien worden tegen de achtergrond van het 
heidendom waaruit hij komt en waarin hij binnenvalt, en hierbij hebben 
zowel de gelijkenissen als de tegenstellingen hun belang. Indien blijken zou 
dat Abraham voor wat zijn godsdienst betreft een zonderling was in zijn 


(1) Cfr L. DELAPORTE en R. de VAUX, in /nitiation Biblique, 2e uitg. 1948, 
186-189, 823-830 ; niet-kath. : E. DHORME, La religion des Hébreux nomades, 
Brussel, 1937 ; A. BARROIS, La religion d'Israël, in GORCE-MORTIER, Histoire 
générale des religions, 1, 403-440 ; O. PROCKSCH, Theologie des Alten Testa- 
mentes, Gütersloh, blz. 48-68. 
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midden, dan is dit niet omdat hij een oerreligie ongeschonden bewaard heeft, 
maar wel omdat hij door zijn roeping een andere weg is opgegaan. Jos. 24, 
14-15 (cfr Jos. 24, 2 ; Judith 5, 7-9) onderstreept dit goed : « Maar zo het 
U niet kan bevallen, Jahweh te dienen, doet dan heden een keuze, wien gij 
dan wel dienen wilt : of de goden, die uw vaderen aan de overkant van de 
Rivier hebben gediend, of de goden der Amorrieten, wier land gij bewoont. 
Ik (= Josue) en mijn huis, wij dienen Jahweh ! » Maar de uitverkiezing 
heeft hen niet helemaal ontworteld : zowel de tradities uit Mesopotamië (cfr 
de oergeschiedenis) als de parallellen met de Kanaänietische voorstellings- 
wereld en godsdienstige instellingen getuigen daarvan. De openbaring viel 
niet in het luchtledige en is gekenmerkt door een progressiviteit, die het 
teken is van een goddelijke pedagogie. 


De Kanaänietische godsdienst is in wezen een natuurgodsdienst. De 
Semiet, tot welke stam hij ook behoort, eert het numen in de sterren, de 
bronnen, de bomen, de stenen. Zon, maan en sterren vormen de regelmaat 
van zijn leven ; de bron, zelfs de waterput, is voor de nomade een geschenk 
van de hemel en de eenzame boom in de steppe een teken van de leven- 
wekkende kracht der godheid. Vooral het leven is een mysterie waar God 
achter schuilt : het komen en gaan der seizoenen, de geboorte en de dood van 
mens en dier, het geheim van liefde en vruchtbaarheid roept een godenwereld 
op, die er over beslist. Anderzijds is dit godsdienstig naturalisme der Semie- 
ten niet te vergelijken bij dit van de Grieken bv., voor wie de goden al niet 
veel meer zijn dan Uebermenschen; de Semiet, hoe laag ook zijn godsdienst 
mag zijn, is zich sterk bewust van de superioriteit, het gans-anders-zijn van 
het goddelijke tegenover het menselijke ; zijn zin voor het mysterie en de 
ongenaakbaarheid van de godheid is sterker ontwikkeld. De godheid verschilt 
vooral van de mens door de onsterfelijkheid ; voor het overige is zij gunstig 
voor de aanbidders, die zij beloont met de vruchtbaarheid van mens, dier 
en land, waarover haar heerschappij door de mens erkend moet worden. 


De Kanaänietische godenwereld is georganiseerd als een menselijke 
maatschappij, waarin de natuurkrachten individualiteit en personaliteit heb- 
ben gekregen, maar de organisatie is niet overal dezelfde. Men kan wel de 
grote lijnen van een hiërarchie in dit pantheon terugvinden : de hoofdgod is 
EL, de stamvader der goden en de meester van mens en schepping ; zijn em- 
bleem is de stier. Zijn echtgenote is aan de kust Asjera der zee (l Kon. 18, 
19), godin van de vruchtbaarheid, moeder van ca. zeventig goden en godinnen 
(Râs Sjamra), terwijl zij in het binnenland Anath (N. Syrië, Râs Sjamra, niet 
in de Bijbel overgehouden) of Asjtarte (Asjtoreth in de Bijbel) is : de drie 
godinnen lijken op elkaar als zusters, zij zijn godinnen van liefde en vrucht- 
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baarheid, al schijnt Asjtarte meer de patrones van het vee en Asjera van de 
planten. Anath is bovendien een bloeddorstige godin, die in haar tempel 
mensen opsluit en ze dan bekogelt met allerlei huisgerei (tafels, stoelen, 
voetbanken) tot zij in hun bloed kan waden tot aan de hals. De voornaamste 
telg van El en zijn echtgenote was (zoon of kleinzoon) Chadad, de weergod 
die daardoor ook vegetatiegod is, en meestal door de bevolking Ba’al (= de 
Heer) genoemd wordt. Daarnaast heeft men mindere goden : Alêyn (lente, 
zoon van Chadad), Môt (herfst, dood), beide in het le mill. vervangen door 
Adonis (van Adonai, heer der vegetatie, ver buiten Kanaän vereerd) ; 
Resjef (god van de pest en de onderwereld), Milk (of Milkon, of Molek = 
Moloch, de latere hoofdgod der Ammonieten, die kinderoffers vergde). 


De goden van het algemeen pantheon krijgen echter locaal karakter ; 
zij worden geïdentificeerd met de natuurkrachten die spelen in een bepaalde 
stad, landstreek, vlakte, berg, waarover zij heersen als numen loci: Baal-Cham- 
mon, Baal-Chermon, Baal-Tsaphon, enz. De toponymie van Palestina herinnert 
daaraan: Beth-Sjemesj, Aïn Sjemesj, Beth Yerach, Jericho (?), Oeroe-Salim 
(cfr Ass. Sjulman). Soms krijgt deze plaatselijke godheid een eigennaam 
(bv. Melgart van Tyr, god van vuur en zon en bliksem, door Achab en 
Jezabel als Ba’al vereerd), meestal echter heeft zij die niet of wordt zij uit 
eerbied niet genoemd. Dan heet zij Ba’al of Ba’alat (Meesteres) ; hij of zij 
of meestal beiden heersen over het land, de stad, enz …; hun heerschappij wordt 
ook door vreemden geredelijk aangenomen : Hammoerabi getuigt van poli- 
tieke wijsheid, wanneer hij de heiligdommen der verschillende steden laat 
herbouwen en Nabonidus laat de goden der verwoeste heiligdommen ver- 
zamelen in een pantheon te Babylon ; de Egyptische Farao’s vanaf Toeth- 
moses III tot Ramses III laten tempels bouwen te Bethsjân en schijnen werke- 
lijk veel devotie te hebben voor deze locale goden. De locale godheid bezit 
dus het land en eist dat haar heerschappij erkend wordt door offers (zowel 
brandoffers — holocausta als offers met communiemaaltijd) van dieren en 
ook van kinderen, door het plengen van water, olie, melk en vet. 


Bij de nomaden zijn de godheden meer beweeglijk van plaats en eerder 
verbonden met de stam, door een werkelijke verwantschap, die o.m. uitgedrukt 
is in theophore namen als : Abi-ram (mijn Vader is verheven), Ammi-nadab 
(mijn Oom is goedgunstig), Achitoeb (mijn Broer is goedheid). Niettemin 
heeft de nomade ook zijn heiligdommen : bij de bronnen, bij de bomen, op 
de hoogten, rond de staande (natuurlijke of gehouwen) stenen (— mas- 
sebah). 


Het Kanaänietisch heiligdom heet in de Bijbel bâmah, bidhoogte (haut- 
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lieu) (2), hoewel niet alle bâmoth op de hoogte lagen (2 Kon. 23, 8 ; Jer. 
7,31). Bij voorkeur nochtans lag de bâmah op een hoogte, buiten de stad of 
het dorp, omdat men dacht dat dit een aangewezen ontmoetingsplaats met 
de godheid was ; achteraf werd de naam overgedragen op elke cultusplaats, 
zelfs indien deze niet op een hoogte lag. Inzoverre zij Kanaänietische cultus- 
plaats was, was de bâmah verboden door de wet en de profeten (Lev. 26, 
1.30 ; Am. 7, 9 ; Ez. 6, 3 ; 20, 28). Anderzijds kent Israël ook orthodoxe 
bidhoogten (l Sam. 9, 12 ; 14, 33-35 ; Recht. 6, 20-26 ; 13, 15-20) ; deze 
van Gabaon (Nebi Samwîl) was « de grote bâmah» (1 Kon. 3, 4), waar 
enorme brandoffers konden geofferd worden, dus voldoende personeel was 
en ook de nodige gebouwen. Heiligdommen buiten de tempel waren trou- 
wens noodzakelijk, want men mocht geen vlees eten zonder dat eerst het 


vet en het bloed (de nefesj) aan God geofferd was (Lev. 3, 16 ; 7, 23-27 ;- 


Deut. 12, 20-26). 

Het essentiële van de Kanaänietische bidhoogte kennen wij uit de 
bijbelse gegevens, de opgravingen bv. te Gezer en ook door een parallel, 
namelijk een reliëf te Soesa gevonden en dat heet « Sit Sjamsji» (de zons- 
opgang). De bâmah was een open ruimte, gereserveerd aan de godheid 
(haram), waarop een altaar stond voor de offers en de libaties (een tafel, 
gevormd door een uitspringend rotsblok, een zware steen of een hoop stenen), 
de massebah (rechtopstaande steen, die de representant was van de locale 
godheid — betyl) met daarnaast herinneringsstenen of ook wijstenen, met 
kleine holten, waarin men wat bloed of olie, enz. streek als offergave), de 
asjerîm (boomstronken, groene takkebossen of bomen, als symbool van de 
godin Asjerah), de chammânim (vuurhaarden, waarop wierook kon ge- 
brand worden), een bron of een waterbekken voor het reinigingswater en 
tenslotte een groeve voor de afval der offers en het onbruikbare cultusgerei. 
Naar gelang de cultus zich ontwikkelde, kwamen in plaats van de betyl of 
daarnaast potaarden of metalen beeldjes van de godheid ; deze werden dan 
ondergebracht in een cella. De vrouwelijke godheid werd afgebeeld als 
«naakte godin», wier geslachtskenmerken sterk geprononceerd uitgebeeld zijn. 
De mannelijke godheid is meer vertegenwoordigd door de betyl, die op zijn 
beurt van phallusemblemen voorzien is. Behalve de dagelijkse eredienst zijn 
er speciale feesten : de nieuwe maan, het feest van de graan- en wijnoogst, 
het scheren der schapen ; bij deze gelegenheden brengen de priesters offers, 
zijn de beroepsprofeten bezeten door de godheid en brengen in profetische 
extase allerlei orakels uit en gaan de gelovigen contact zoeken met de god 


(2) Cfr H. L. VINCENT, La notion bibligue du haut-lieu, in Revue Biblique, 55, 1948, 
blz. 245-278 ; 438-445. 
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(der vruchtbaarheid) door geslachtsgemeenschap met sacrale prostitués van 
beide geslachten (de tempeldeerne en de schandjongen of hond van Deut. 
23, 18-19 ; volgens het tarief van Larnaca, CIS, 1, 86, zijn de mannelijke 
lijke prostitués ontmand en gekleed als vrouwen). Om de beelden en het 
« cultuspersoneel » onderdak te bezorgen, bouwde men « de huizen der bid- 
hoogten » (Ll Kon. 12, 31 ; 13, 32 ; 2 Kon. 17, 29.32 ; 23, 19). Men begrijpt 
dat een dierlijke cultus als deze, omwille van zijn heidense oorsprong en 
omwille van de sacrale uitspattingen (kinderoffers, sacrale prostitutie, slan- 
gencultus) voor het authentisch Jahweh-geloof een gruwel geweest is, dat er 
geen compromis mogelijk was tussen Jahweh en Ba’al en dat het verzet van 
de wet en de profeten tegen de bidhoogten steeds formeel is geweest (Ez. 34, 
13 ; Lev. 26, 30). Nochtans heeft de bâmah, vooral met de feestelijkheden, 
die ook wel eens handelsfoor werden, door haar sensueel karakter steeds een 
sterke attractie op het gewone volk uitgeoefend. Reeds in Moab (Num. 25), 
daarna volop bij de vestiging in Kanaän (Recht. 2, 10-13) en na de rijks- 
scheiding meest in het Noorden (Os. 4, 13 ; 2 Kon. 17, 9), doch ook in het 
Zuiden (l Kon. 11, 5-8; 14, 22; 2 Kon. 16, 3) is de bâmah de grote 
verleiding voor Israël geweest, en meteen een constante prikkel voor de 
profetische boodschap (Am. 7, 9 ; Mich. 1,5 ; 3, 12). Het boek Kon. zal 


de koning beoordelen naar zijn houding tegenover de bidhoogten. 


Was de godsdienst der Aartsvaders sterk afgelijnd tegen die van hun 
milieu, de Kanaänietische, en deze van hun heimat ? Men bemerke van 
meet af aan dat wij nog niet in het stadium zijn van de Jahweh-godsdienst, 
geopenbaard op de Sinaï. Waar in Gen. vóór deze theophanie de naam 
Jahweh gebruikt wordt, is dit het werk van de redacteurs (J, die in Gen. 4, 26 
zelfs beweert dat Enosch de naam Jahweh kende). 


Er zijn bovendien een stel gegevens die ons verwijzen in de richting van 
de hoger beschreven Kanaänietische gebruiken. De terebinthen van Sichem 
(Gen. 12, 6) en Mamre (13, 8), waarschijnlijk bestaande Kanaänietische 
cultusplaatsen, worden door Abraham overgenomen, hij bouwt er een altaar; 
hij plant zelf te Beërsjeba de tamarisk, waarbij hij El'olâm aanroept (21, 33). 
Jacob richt te Bethel een wijsteen op (Gen. 28, 18) ter ere van El Beth-El. 
Er is een meerderheid van godsnamen, waarbij sommige verbonden schijnen 
te zijn aan bepaalde heiligdommen, andere de persoonlijke verbondenheid 
met de afzonderlijke aartsvaders uitdrukken. Gelukkig nog dat God op zijn 
verzoek terugkeert, of Abraham offerde nog zijn zoon Isaak, waardoor hij 
de Kanaänietische praktijk der kinderoffers zou nagevolgd hebben (Gen. 
22). Tenslotte moet Jacob nog een stel godenbeelden begraven (Gen. 35, 4), 
wat schijnt te veronderstellen dat zij vroeger in gebruik waren. 


zon TA) en 


De zgn. critische wetenschap heeft van dit alles graag gebruik gemaakt 
om te beweren dat de aartsvaders meerdere goden, locale en persoonlijke, 
vereerden volgens de gebruiken van de Semietische nomaden, te meer daar 
de meest grove tegenstellingen met het latere monotheïsme door de redacteurs 
geweerd zouden zijn. 


Dat Abraham noch zijn eerste nakomelingen de religieuze hoogte van 
Mozes of van de profeten bereikt hebben, geven wij onmiddellijk toe. Dat 
ergens in het gezelschap van de patriarchen hier of daar nog een devotie 
uit de oude tijd of uit het nieuwe milieu in ere werd gehouden is mogelijk. 
Dat in de concrete beleving van zijn godsdienst Abraham bv. bij voorkeur 
offert onder een groene boom, voor de nomade symbool van Gods leven- 
wekkende kracht, of zijn God vereert op plaatsen waar de Kanaänieten hun 
goden vereerden, is niet zo wonder. Maar dat Abraham na zijn roeping tot 
een godsdienst is gekomen, die niet een gewone uitzuivering was van zijn 
vroegere, dit moet beslist aangenomen worden, indien wij enig krediet geven 
aan de bijbelse gegevens. Op dit stuk is trouwens de opinie van de critische 
wetenschap stilaan aan het veranderen. Barrois, o.c. blz. 419, schrijft : « Il 
subsiste malgré tout une solution de continuité (nl. tussen Abraham’s vroe- 
gere godsdienst en zijn nieuwe). Ce hiatus est un fait historique. On peut 
discuter sur la question de savoir à quel instant de la durée il se situe. Nous 
ne pensons pas que l'on puisse scientifiquement en déterminer la cause ; 
une seule chose reste à faire, le constater, » En dan verder : « A l'origine de 
la religion des Patriarches, Abraham, Isaac et Jacob, se placent les appari- 
tions de plus en plus précises d'une divinité absolument transcendante à tout 
Pordre créé qui échappe à lentendement aussi bien qu’aux sens de homme 
et dont la seule présence le remplit d'une mystérieuse terreur : on n’approche 
pas impunément de Dieu, et parce que son nom même, selon la croyance 
sémitique, est quelque chose de sa personnalité, on hésite à prononcer le nom 
de lintouchable et de l'inaccessible, Pour le désigner on se contente du 
vocable générique qui vaut pour tous les dieux des Sémites : El, Elohim 
au pluriel de majesté et, dans l'usage poétique du livre de Job, Eloah. Qu’on 
ne le confonde pas, cependant, avec le petit peuple du panthéon cananéen. 
Il n'est pas un El quelconque et les attributs que l'on appose à son nom 
sont des plus caractéristiques : il est El Eliyon, le dieu très haut, El Olam, 
dieu d'éternité, El Shaddaï, sur l’étymologie duquel on ne s’'accorde point, 
mais que les versions anciennes interprètent comme dieu tout-puissant… » 

De godsnaam in de patriarchentijd is dus de algemeen Semietische 


godsnaam, El, die waarschijnlijk de gedachte van macht en gezag uitdrukt : 
zei de parallellen Ba’al, Adôn, Melek en de bijbelse teksten als Gen. 31, 29 ; 
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Mich. 2, 1, enz. (Sommige auteurs, bv. H. Procksch, o.c., 64, menen dat de 
grondbetekenis de band uitdrukt, waardoor de mens onder de dwang van het 
numen komt.) Naast het enkelvoud El wordt ook een meervoudsvorm Elohim 
gebruikt, die echter van toepassing is op een enkelvoudig en persoonlijk wezen 
en trouwens het bijbehorend werkwoord of kwalificatief in het enkelvoud 
heeft. Dit meervoud is een meervoud van abstractie, — wat meer voorkomt 
in het Hebreeuws en in de Semietische talen, die moeilijk abstracte begrip- 
pen als : « de godheid », « het goddelijke » kunnen uitdrukken, — hetzij men 
dit nu noemt een plurale majestatis of een meervoud van volheid of con- 
centratie. Wel zal men ook later nog Elohim gebruiken om bovennatuurlijke 
wezens aan te duiden (Gen. 3, 22; Ps. 8, 6; Job 1, 6), en wellicht is dit 
nog een overblijfsel van een polytheïstische terminologie ; maar sinds de 
patriarchen is de goddelijke realiteit zelf uitsluitend in één enkelvoudig 
wezen aanwezig. El is als godsnaam niet verbonden aan en versnipperd over 
verschillende natuurkrachten, zodat hij als verdeeld gedacht kan worden. 
El is ook niet gebonden aan afzonderlijke plaatsen. Men heeft wel het geval 
El Bethel (Gen. 31, 13 ; 35, 7), niet te vertalen als « de god van Bethel » of 
« God is Bethel », maar als « de God te Bethel », die zich namelijk aan Jacob 
geopenbaard heeft. In de patriarchentijd wordt God graag gekenmerkt als 
een persoonlijke God, die zich niet in allerlei natuurverschijnselen vertoont, 
maar de stamvaders van het volk ontmoet heeft op de weg der geschiedenis 
en met hen een verbond sluit, hen een belofte doet, enz. En dit zal een van 
de wezenlijke elementen van het Israëlietisch godsgeloof blijven ; zie Deut. 
4, 7-8, 19-20. Zo heet El ook de God van Abraham (Gen. 24, 12.27), de God 
van Isaac (Gen. 46, 1.3), de Schrik van Isaac (Gen. 31, 42.53 : Pachad 
Ischaq : Schrik voor Isaac zelf of voor zijn vijanden), de Sterke van J acob 
(Gen. 49, 24 ; Is. 49, 26 ; 60, 16 ; Ps. 132, 2.5 : Abîr Ja’qôb), de Herder 
en de Rots van Israël (Gen. 49, 24), de God van Abraham en van Isaac (Gen. 
28, 13 ; 32, 10), de God van Abraham en van Isaac en van Jacob (Ex. 
3, 6.15-16) of tenslotte de God der Vaderen (Ex. 3, 13). Men heeft het 
beproefd deze namen of sommige onder hen te verbinden met afzonderlijke 
cultusplaatsen : zo zou de Schrik van Isaac te Beërsjeba vereerd zijn, in het 
heiligdom dat later « de hoogten van Isaac » zou genoemd worden (Am. 7, 
9.16), maar het is duidelijk dat deze God dezelfde is als de God die 
Abraham aanriep toen hij de tamarisk te Beërsjeba plantte, en die toen 
heette ; El'olâm. De verscheidenheid in al deze benamingen is de uitdruk- 
king van de persoonlijke ervaring der Aartvaders bij hun ontmoeting met de 
levende, hen tegemoet tredende God, niet van een meerderheid van god- 


heden. 
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Dat God niet een natuurgod is of aan de mensen gebonden, blijkt uit 
de meest typische godsnamen van de patriarchentijd : 

a) El Sjaddai : etymologie onzeker : Ass. sjadoe (—= berg), dus berg- 
god, verhevenheid of vastheid (God is mijn rots) ; sjadad : geweldig zijn 
(= de Almachtige) ; Aram. : sjadda : slingeraar, onweersgod die de blik- 
sem slingert. Sjaddai is vooral in P gebruikt. Welke ook de oorspronkelijke 
vóór-patriarchale betekenis geweest is, zeker is dat de naam de verhevenheid 
of de almacht van God uitdrukt (efr LXX : Kurios pantokratôr). 

b) El olâm : de naam van God, die Abraham aanriep toen hij de 
tamarisk te Beërsjeba plantte (Gen. 21, 33 J) : God van eeuwigheid (wel- 
licht beter : God van de voortijd). Deze naam drukt volgens de J-bron Gods 
ongebondenkieid aan ruimte en tijd en meteen de verborgenheid en het mys- 
terie van zijn wezen uit; wellicht was het in Abraham’s geest niet meer 
dan : de God die niet enkel thans bij de verbondssluiting maar ook later 
zoals vroeger aanwezig is en dus het onderhouden van het verbond kan 
sanctionneren. 

c) El Eljôn : de allerhoogste God (LXX : hupsistos), de Meester van 
hemel en aarde, die hoog in de hemel woont. Abraham aanroept die God, 
die in Gen. 14, 17-24 de God van Melkisedeg, dus een Kanaänietische godheid 
is, wellicht omdat die naam hem een gepaste titel leek voor zijn eigen god- 
heid en bovendien een contactpunt met Melkisedeq’s opvattingen, zodat hij 
tegenover hem niet onvriendelijk hoefde te zijn. De naam wordt later in de 
Bijbel verder gebruikt om de door iedereen aanvaarde verhevenheid van 
God uit te drukken, meteen zijn heerschappij over andere aanbidders, zodat 
hij nuttig kon zijn voor de betrekkingen met niet-Israëlieten, als een meer 
neutrale godsnaam. id, 

De God der patriarchen is dezelfde voor Abraham, Isaac en Jacob, is 
niet gebonden aan een heiligdom (Bethel, Beërsjeba, enz.) noch aan een be- 
paalde stamgroepering, het is dezelfde God, wiens herhaalde genadige ont- 
moetingen herdacht worden in de verschillende benamingen. Vooral de 
laatste namen wijzen op de verhevenheid, de ongebondenheid, op wat in een 
meer ontwikkeld stadium « transcendentie » zal kunnen genoemd worden. 
Men merke verder op dat rond deze God nooit andere goden zwermen, dat 
er geen vrouwelijke godheid naast Hem staat. Het bevel van Jacob, de vroe: 
gere goden te begraven (Gen. 35, 2-4), is te begrijpen als de reactie van een 
principiële geloofsovertuiging tegen compromissen die in de religieuze prak- 
tijk gemakkelijk behouden blijven. 

Mag men het geloof der Aartsvaders dan een monotheïsme noemen, 
of mag men enkel spreken van henotheïsme of monolatrie ? Abraham zou 


wellicht verwonderd geweest zijn, werd hem deze vraag gesteld. Voor hem 
was de God die hij aanriep de enige die in aanmerking kwam en het pro- 
bleem of de goden der anderen ook werkelijke goden waren, kwam hem niet 
in het hoofd. Wat positieve levenswaarde voor hem had, dat dringt tot zijn 
religieus bewustzijn door ; en dat is : dat God zich aan hen gemanifesteerd 
heeft in Kanaän, dat als erfgoed aan zijn nageslacht beloofd wordt (Gen. 
12, 7 ; 15, 7.18), dat Hij hem echter ook elders kan beschermen (in Meso- 
potamië, te Charrân, in Egypte) ; zijn jurisdictiegebied reikt dus verder 
dan Kanaän, Hij straft Sodoma en Gomorrha, Hij oordeelt de ganse aarde 
(Gen. 18, 25) en zijn zegeningen zullen via Abraham alle volkeren ten goede 
komen (Gen. 12, 3). Abraham kent dus slechts één God voor zichzelf en zijn 
familie ; die God is de enige die in zijn gezichtskring leeft, en waar hij zich 
tenvolle op verlaten kan. Dat er daarnaast nog andere goden zijn, wordt 
niet expliciet genegeerd ; dit veronderstelt nog een hele periode van theolo- 
gische bezinning. De positieve elementen die ons over de godsdienst van 
Abraham bekend zijn, getuigen echter van een virtueel monotheïsme, want 
indien men er de theologische consekwenties uit trekt, moet men komen tot 
de loochening van andere goden. 


_ De God der Aartsvaders is vooral een nabije God : een levende Persoon- 
lijkheid, die zij hebben ontmoet, waarvan hun hele bestaan afhankelijk is, die 
voortdurend in hun leven ingrijpt, ter zegening van de goeden, ter bestraffing 
van de kwaden. Denk aan Gen. 18 : Abraham keuvelt met God, als een 
werkelijke el-Khalil, vriend van God. De Elohistische traditie zal echter dik- 
wijls een geheimzinnige verschijningsvorm tussen God en mens tussenschui- 
ven : de droom, de Engel van Jahweh, die toch dikwijls zijn bestaan in de 
tekst te danken heeft aan een interpolatie. Gods nabijheid wordt het meest 
treffend uitgedrukt in de beloften van een talrijk kroost, dat het land tot 
erfgoed zal krijgen (Gen. 12 ; 13 ; 15) ; deze beloften worden herhaaldelijk 
bekrachtigd door een plechtig verbond (met Abraham, 15, 7 vlg. ; met Isaac, 
26, 2 ; met Jacob, 28, 13 ; 35, 11), waarvan de plechtige ritus beschreven 
wordt in Gen. 15, 7-17, en die wellicht de uitdrukking « karath berith » 
(= eig. een verbond snijden) verklaart. 


Wat het religieuze leven, de praxis, betreft, is ons voor de patriarchen- 
tijd slechts, zoals te verwachten was, een stel eenvoudige praktijken bekend 
die de spontane uitdrukking zijn van de aanbidding en het afhankelijkheids- 
bewustzijn tegenover God, die de absolute heer is. Van een eigenlijke cultus 
kan men moeilijk spreken : de huisvader is priester. Abraham, Isaac en 
Jacob richten altaren op (Gen. 12,7.8 ; 13, 18 ; 26, 25 ; 33, 20 ; 35, 7), zij 
offeren brandoffers (Gen. 22, 13) en communieoffers (Gen. 31, 54 ; 46, 1). 
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In het Abraham-verhaal is duidelijk de herinnering bewaard aan de reactie 
tegen de kinderoffers van de Kanaänietische cultus (Gen. 22). Bij voorkeur 
werden de offers opgedragen bij plaatsen die door een theophanie geheiligd 
waren (Bethel, Sichem, Mamre) en die waarschijnlijk tevoren Kanaänie- 
tische heiligdommen waren. Dat daarnaast de Aartsvaders ook bij bronnen 
en bomen, symbolen van Gods levenwekkende aanwezigheid in het steppe- 
gebied (Beërsjeba), offerden, stemt overeen met het stadium van hun reli- 
gieuze ontwikkeling en met de concrete vormen van sterben in het 
algemeen Semietisch midden. 

De eenvoud, de ongecompliceerdheid en de naïviteit, waarmee de 
patriarchale godsdienst beschreven wordt, zijn een argument ten voordele 
van de betrouwbaarheid der verhalen. 


H. VAN DEN BUSSCHE 


Chronica 


VLAAMS WERKGENOOTSCHAP VOOR THEOLOGIE 


Op derde Paasdag 1951 kwamen in het Sint Paulusseminarie te Drongen 
enkele vrienden samen, allen professoren in de theologie op de vlaamse semi- 
naries of in religieuze studiehuizen. Zij waren samengekomen met het verlan- 
gen in konfraternele atmosfeer van gedachten te wisselen over de theologie 
en het theologies onderwijs, waaraan allen afzonderlijk hun krachten wijden. 
Het initiatief van deze bijeenkomst was uitgegaan van Z. E. H. Professor 
Fraeyman en Z.E.P. Fransen, professor aan de theologische faculteit der 
Paters Jezuieten te Leuven. Dank zij de zegen van Mgr Calewaert en de gast- 
vrijheid van de direktie van bovenvermeld seminarie kon dit langzaam ge- 
groeid en veel besproken plan tot uitvoering komen. 

De bijeenkomst duurde van de Dinsdag voormiddag tot de Woensdag 
namiddag. Op de eerste vergadering die zo wat de stichtingsvergadering was, 
gaf E.P. Fransen een inleiding over doel, werking en mogelijkheden van 
deze bijeenkomsten die men hoopte in de toekomst jaarlijks te kunnen hou- 
den. Hij wees op de nood aan een persoonlijk broederlijk en kollegiaal kon- 
takt der vlaamse theologen, zowel op menselijk als op wetenschappelijk plan. 
Die zelfde nood heeft reeds binnen en buiten het land de vakmensen in ver- 
scheidene theologische en exegetische symposia, kontakt- en studiedagen sa- 
mengebracht. Toch meenden velen in al deze samenkomsten niet volledig hun 
gading te kunnen vinden op het gebied der vlaamstalige theologie-uitdrukking 
en op het meer vertrouwelijk plan. Om in die leemte te voorzien, werden deze 
dagen ingericht. Achter dit verlangen lag nog een verdere droom : een genoot- 
‚schap te stichten dat enigszins zou mogen lijken op wat na de oorlog in 
Nederland ontstaan was onder de naam van « Werkgenootschap van katho- 

lieke theologen in Nederland ». Met het oog op dit doel legde spreker een 
ontwerp van statuten ter goedkeuring voor. Hiermede hing nauw de vraag 
samen of de bijeenkomst een vriendenbond zou blijven van gelijkgezinden 
ofwel of zij openbaar zou optreden als een bepaald genootschap dat zich 
openstelt voor al wie in België Nederlands sprekend, en in het theologisch 
onderwerp staande, zich bereid verklaart volgens de statuten van de vereniging 
effectief als lid mede te werken. In dit laatste geval zou de vereniging haar 
verantwoordelijkheid ten volle moeten opnemen, de gevestigde autoriteiten 
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zowel kerkelijke als universitaire, er in kennen, precies weten wie als nieuwe 
leden zullen aanvaard worden, en hoe dat zal gebeuren. Verder werden enkele 
praktische punten ter bespreking ingelegd, als : vorm en aard van de diskus- 
sies, regelmaat der vergaderingen, voorwaarden van lidmaatschap, bestuur, 
vergaderplaats, publiciteit en financieel beheer. 

Wat de werkwijze aangaat wordt bepaald dat elke theologische gedach- 
tenwisseling wordt ingeleid door een korte voordracht die niet langer mag 
duren dan een half uur of hoogstens drie kwartier. Voor elke gedachtenwis- 
seling wordt een voorzitter aangeduid die liefst geen specialist zal zijn in de 
te behandelen stof en die er speciaal zal voor zorgen dat ieder die het ver- 
langt aan het woord komt. 

ee 

Eens al deze punten besproken en vastgelegd, kon het werkgenootschap 
zijn aktiviteit beginnen. De eerste samenkomst werd boven alle verwachting 
een echt sukses, zodat iedereen enthoesiast naar huis keerde. Het volgende 
jaar brachten meerderen dan ook vrienden mede. Het derde jaar waren twee 
hoogleraren van de theologische fakulteit van Leuven aanwezig. Dit alles 
toonde klaar aan dat de samenkomst geen kapelletje kon blijven van gelijk- 
gezinden. Ten andere was de eerste droom van de inrichters altijd geweest 
een echt werkgenootschap te stichten voor de hele vlaamse theologische 
wereld. 

ee 

Om die reden werd besloten de referaten en de daaropvolgende gedach- 
tenwisselingen om de twee jaar uit te geven. Dat eerste jaarboek : VLAAMS 
WERKGENOOTSCHAP VOOR THEOLOGIE, Tkheologica, Voordrachten en 
discussies, 1951-1952, Reep 1, Gent, 24 x 16 cm, 82 bl., 80 fr, moge hier 
even voorgesteld worden. 

Onder de referaten van de samenkomst 1951 treffen we vooreerst een 
lezing aan van Dr J.H. Walgrave, O.P., over Geloofwaardigheid en Apolo- 
getika. Onder invloed van de anti-protestantse polemiek en later onder invloed 
van de Kartesiaanse geest heeft de betekenis van de klassieke tegenstelling 
tussen evidentia veritatis en evidentia credilibitatis een langzame verandering 
ondergaan, waardoor de huidige betekenis sterk afwijkt van wat er mede be- 
doeld werd door Cajetanus, die het onderscheid invoerde en door de ganse 
traditie der Neo-thomistische Renaissance in de XVIde en XVIlde eeuw. Bij 
de modernen is de evidente kredibiliteit in het ideale geval een type van 
onrechtstreeks evidente waarheid. Volgens de oudere Thomistische traditie 
behelst evidente geloofwaarheid dat ik voor de waarachtigheid van het getui- 
genis en dus voor de waarheid van het getuigde, voldoende objektieve waar- 
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borgen bezit om als vrije redelijke persoon het getuigde als waar te mogen 
(of zelfs te moeten) aanzien, echter zonder onfeilbare zekerheid over de 
waarheid van het geloofde, welke slechts in het bovennatuurlijk geloof ver- 
kregen wordt. Cajectanus bv, zegt « non habetur justa evidentia quod ita sit, 
possunt enim omnes mentiri : habetur tamen evidentia quod ita esse credibile 
est». De auteur toont de noodzakelijkheid terug te keren tot de traditionele 
opvatting van geloofwaardigheid. 


In het tweede referaat handelt Magister L. Anné over Zedelijkheids- 
normen en konkrete moraal. Het zedelijke kan beschouwd worden op twee 
plannen : op dat van de objektieve universele normen en op dat van de sub- 
jektieve partikuliere en persoonlijke toepassingen. Het eerste standpunt is 
dat der handboeken, het andere dat van het reële konkrete leven. Wie te veel 
het eerste plan voor ogen heeft, zondigt door juridisme ; wie te exclusief op 
het laatste plan staat, loopt gevaar in situationsmoraal te vallen. Er moet even- 
wel gestreefd worden naar een gulden middenweg, waarin het normatieve van 
het ethische bewaard blijft, maar hierbij niet vergeten wordt dat het enerzijds 
zich immer aanpast aan de konkrete situaties en evoluties van personen en 
gemeenschappen, en anderzijds steeds beleefd wordt in strikt individuele ver- 
antwoordelijkheidsvoorwaarden. 


Prof. Drs J. Loncke legt een proef voor tot meer theologische en religieuze 
uitbouw van het traktaat de Deo Uno. Hij konstateert dat de bestaande theo- 
logische verhandelingen over God te veel samenvallen met de Godsbehande- 
ling, de theodicea volgens de Summa contra Gentes, lib. IT en de Summa theo- 
logica, 1, aq. 2-26. Zonder in het minst de voortreffelijkheid van deze verhan- 
delingen te willen betwijfelen, betoogt spreker dat het theologisch traktaat 
over God zich niet mag vergenoegen met een wijsgerige uiteenzetting der 
goddelijke attributa, maar de Deus salutaris, de God van ons heil moet doen 
kennen, zoals Hij zich zelf heeft geopenbaard op een gans originele manier. 
Volgt dan het schema van een vernieuwd traktaat zoals de inleider het zelf 
heeft uitgebouwd voor zijn lessen. 


Tot slot van de eerste reeks is er dan nog een merkwaardige verhandeling 
van Prof. Dr A. Snoeck, S.J., over dieptepsychologie en moraal. Er is een 
tijd geweest waarin de moralist vooral begaan was met de materiële over- 
treding van het gebod. Later heeft hij de behoefte gevoeld met meer nauw- 
keurigheid de intentie van de handeling te ontleden, om af te wegen hoever 
de verantwoordelijkheid van een mens reiken moest. Nu schijnt men echter 
zo ver te staan dat men zelfs de bewuste intentie van een mens in zijn hande- 
lingen niet meer kan vertrouwen, omwille van de inwerking van het onbe- 
wuste. De moralist moet rekening houden met de feiten en strukturen der 
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diepte-psychologie en tevens waken voor het gevaar te vervallen in zuiver 
subjektivisme. 
„ 

De verslagen van de bijeenkomst van April 1952 geven eerst het referaat 
van Prof. Dr Val. Morel, O.F.M.Cap., over De bouw van het dogmatisch 
traktaat van de genade. Het beoogt richtlijnen te geven voor de strikt weten- 
schappelijke behandeling van de genadeleer en bijgevolg slechts onrecht- 
streeks voor het strikt theologisch seminarie-onderricht. Eerst wordt een som- 
maire inventaris gemaakt van het heden voorhanden zijnde materiaal in ker- 
kelijke uitspraken, H. Schrift en Overlevering. Daarna wordt als formeel 
beginsel voor de opbouw van een traktaat De Gratia de vergoddelijking ge- 
kozen. Tenslotte wordt een gedétailleerd schema voor een herwerking van de 
voorstelling der genadeleer voorgelegd. 

Prof. Dr H. Schillebeeckx, O.P, handelt over het « Opus operatum » in 
het sakramentalisme. Deze lezing moet gesitueerd worden binnen het geheel 
van de voortreffelijke Sakramentele heilseconomie, Antwerpen, ’t Groeit, 
1952, van de auteur. Hier wordt de na Trente in de schaduw geraakte leer van 
S. Thomas over de geloofsefficaciteit van de sakramenten weerom in het licht 
gesteld. Volgens de kerkleraar immers is het geloof van de Kerk konsti- 
tuerend voor het geldig sakrament (opus operatum) en het geloof van het 
individu noodzakelijk voor het waardig en vruchtbaar sakrament (opus ope- 
rantis). 

Verder geeft Prof. Dr P. Franssen, S.J., weergave van het in het Zeit- 
schrift für katholische Theologie, 71, 1949, bl. 257-317, verschenen artikel 
van K. Rahner : Die vielen Messen und das eine Opfer. Deze uiteenzetting 
verwekte een lange gedachtenwisseling die wel enige klaarheid bracht in dit 
zeer moeilijk probleem. 

Tot slot krijgen wij dan nog twee referaten over het zedelijk en pastoraal 
probleem van het onanisme. Professor Mag. L. Anné geeft een historische in- 
leiding over het onanisme. In aansluiting hiermede leidt Kan. Dr V. Heylen 
een bespreking in over de Pastorele behandeling van het onanisme. 

we 
Het is natuurlijk onbegonnen werk in deze bondige kroniek een volledige 


en genuanceerde weergave te geven van de behandelde onderwerpen, noch — 
minder van de instruktieve gedachtenwisselingen die zij uitlokten. Toch zal _ 


deze schets kunnen volstaan om te laten aanvoelen dat het Vlaams Werk- 


genootschap voor Theologie op korte tijd een werkelijkheid geworden is. Op Û 
zijn bijeenkomst van dit jaar werd besloten dat tussen de jaarlijkse vergade- E 
ringen voor de onderscheiden theologische vakken nog sektievergaderingen Î 
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zullen gehouden worden, waarop de referaten van de algemene zittingen zullen 
voorbereid worden. Moge heel dit initiatief met Gods zegen bijdragen tot een 
betere vorming van de klerus in onze seminaries en studiehuizen en tot de 
verspreiding van degelijke theologische kennis. Want de deelnemers durven 
hopen dat hun onderlinge gedachtenwisselingen niet zo wereldvreemd zijn, 
noch afgetrokken, dat zij priesters die volop in het apostolaat staan, helemaal 
onverschillig zouden laten. Verder nog reikt hun opzet — of is het een 
droom ? — : ook de intellektuele leken, hun broeders in het geloof zouden ze 
willen laten delen in de kennis van Gods heilige geheimen. Moge de uitbouw 
van dit opzet verder met wellukken bekroond worden. 


L. VAN PETEGHEM 


BEWEGING VOOR MORELE HERBEWAPENING 


Voor enkele weken, verscheen van de hand van Monseigneur LJ. 
Suenens, hulpbisschop van Mechelen, een gefundeerde studie over de bewe- 
ging voor Morele Herbewapening : « Que faut-il penser du Réarmement 
moral ? » (1). Het uitstralingscentrum van deze beweging te Caux sur Mon- 
treux in Zwitserland trok de laatste jaren de aandacht van velen gaande. Dag- 
bladen en tijdschriften schreven er uitgebreide artikelen over en spraken zich 
uit in verschillende richtingen. De Kerk in de verschillende landen van Europa 
was eerder afwijzend en afkeurend tegenover de deelname der katholieken. 

Mgr. Suenens stelt van af het begin de hoofdvraag : Hebben wij hier 
alleen een beweging van geestelijke en morele vernieuwing, ontstaan buiten 
de Kerk, maar die met de Kerk en haar werking kan overeenstemmen, of 
gaat het over een nieuwe godsdienstige beweging die zich onder tot nog toe 
ongekende vormen verspreidt ? De geëerde schrijver heeft deze vraag opge- 
lost, niet alleen met behulp van geschreven bronnen en documenten, maar 
ook door een persoonlijk onderzoek te Caux en door een levend contact met 
de vooraanstaande leiders van de beweging. Dit heeft hem ongetwijfeld in 
staat gesteld de geestesgesteltenis en de eigen karaktertrekken van deze 
beweging beter te begrijpen en trouwer mede te delen. 

De oorsprong van de beweging voor Morele Herbewapening gaat terug 
op een protestantse dominee Franck Buchman, geboren in de Verenigde Sta- 
ten in 1878. Tijdens een verblijf in Engeland ontdekte hij, tijdens een een- 
voudige causerie in een dorpskerk, plots, als bij een psychologische schok, de 
waarde van Christus kruis als verlossing van het menselijk egoïsme. 


(1) Préface de S. E‚ le Cardinal van Roey, Parijs-Brussel, Les Editions Universitaires, 
1953, 19 x 12 cm., 148 blz, 54 fr. 


en 


Terug in Amerika, als aalmoezenier van studenten, wierp hij zich volop 
in het apostolaat. Bij zijn inzicht van het onvruchtbare van zijn werk, besloot 
hij iederen dag een uur aan stilte en ingetogen gebed te wijden, om voortaan 
beter de stem van de H. Geest te verstaan en in zijn werk erdoor geleid te 
worden. Steunend op deze actieve ijver en op de volgzaamheid tegenover de 
H. Geest, stichtte hij in 1921, een eerste groep van leerlingen aan de Univer- 
siteit van Oxford onder de naam « Christenen van de eerste eeuw ». In 1927 
kregen zij de naam : « Groepen van Oxford ». De wereldcrisis bij de voor- 
avond van de tweede wereldoorlog werd aanleiding voor F. Buchman om een 
plan van morele vernieuwing voor alle volkeren op te maken. « Nous pouvons, 
nous devons et nous allons créer une force morale et spirituelle assez puis- 
sante pour refaire le monde». Zo werden de groepen van Oxford tot een 
universele beweging omvormd « Le Réarmement moral » (Ram). 

De inhoud van deze boodschap tot wereldvernieuwing herleidt zich tot 
drie punten. Vooreerst de integrale aanvaarding van de vier absolute eisen, 
die zich aan het menselijk geweten opdringen, en die met een onwrikbare 
loyauteit moeten beoefend worden. Het zijn de absolute eerlijkheid, de abso- 
lute zuiverheid, de absolute onbaatzuchtigheid en de absolute liefde. Zij con- 
denseren als het ware de dekaloog en vormen de morele wet, die de ware 
geest van de Morele Herbewapening moet uitdrukken. Op de tweede plaats 
komt de volgzaamheid tegenover de inspiraties van de H. Geest (« La gui- 
dance » genoemd). In stilte en in de ingetogenheid van het gebed moet de 
leerling volgzaam worden tegenover de inwendige leiding van de H. Geest. 
Gezien deze leiding zeer delikaat en vluchtig is, bovendien dikwijls in strijd 
met ons egoïsme en derhalve gemakkelijk voorbijgegaan, wordt aanbevolen 
deze inspiraties allen te noteren om er door heen de dag van te leven. Om 
ware van valse uitspraken te onderscheiden, dient nagegaan te worden of ze 
in harmonie zijn met de Openbaring van Christus in de Bijbel en met de 
morele eisen. Een derde punt betreft de ploegwerking (partage en équipes). 
Het persoonlijk ervarene moet voor anderen opengesteld en in vertrouwen 
medegedeeld worden. Dit leidt tot de talrijke bijeenkomsten van de volge- 
lingen, die de aantrekkingskracht en het succes van de beweging uitmaken, 
Door dit onophoudend openstaan voor elkaar, door wederzijdse kontrole en 
aanmoediging wordt dusdanig een groep gewetens gevormd. Langs deze weg 
zullen de leerlingen ook getuigenis afleggen voor het grote publiek om de 
ganse gemeenschap tot inzicht en moreel leven te brengen. 

Objectief en sereen schetst Monseigneur Suenens vervolgens de succes- 
rijke invloed en de wervingskracht van deze beweging. Ongeveer 1500 man- 
nen en vrouwen, de « permanenten » genoemd, wijden zich volledig toe aan 
het werk, en dringen als lekenapostelen in alle landen en in alle middens van 
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de maatschappij binnen. Men treft ze overal. Alle technische middelen worden 
aangewend om de bereikte mensen te bekeren (hartelijke ontvangst der be- 
zoekers — apostolaat van de tafel — bestudeerde groepering van de genodig- 
den — schijnbaar toevallige ontmoetingen — theater, enz). De resultaten 
kunnen niet als oppervlakkig doodgeverfd worden. Zowel op het individuêle, 
als op het familiale, sociale en nationale plan boeken zij diepgaande en blij- 
vende invloed : bekende communisten gingen over naar het apostolaat der 
Morele Herbewapening ; patroons kwamen tot de praktijk van hun sociale 
plicht ; protestanten legden hun anti-romeinse tendenzen af ; katholieken 
keren terug tot godsdienstpraktijk en sacramenten ; materialisten ontdekken 
de zin van godsdienst en gebed ; families vinden eensgezindheid en familiale 
geest terug ; sociale conflicten worden voorkomen of bijgelegd ; groei van 
wederzijds begrijpen op nationaal gebied, enz, De grootste verwezenlijking 
van de beweging blijft echter het bekende « Mountain house » van Caux (in 
de V.S. Mackinac), dat als een reusachtig retraitenhuis groepen van 1500 
personen, de een na de andere, in de invloedsfeer van de morele vernieuwing 
opneemt. Het levensprogram van de beweging werdt er in persoonlijke erva- 
ring en mededeling aan de deelnemers uitgewerkt. Het vormt het onderwerp 
van de gesprekken, van de ogenblikken van inkeer, van de geïmproviseerde 
gebeden. Er is geen onderscheid van standen en klassen. « C'est vraiment pour 
quelques semaines la société idyllique sans classes ». De katholiek wordt te 
Caux ontvangen met een heel bijzondere attentie : hij vindt er een katholieke 
kapel, katholieke boeken enz. En nochtans — zo besluit Mgr Suenens — 
ondervindt hij te Caux een geheime malaise : « Malgré l'enchantement du 
milieu, il se sent étranger à cette vie où il ne respire pas à laise ; des 
impondérables l'entourent, qui lui font comprendre, comme à un exilé, qu’il 
n'est plus dans sa famille, ni dans sa vraie patrie ». 

Een onderzoek naar de reden van dit gevoelen van vreemdheid voor de 
katholiek, brengt schrijver er toe de wezenskern van deze beweging voor 
Morele Herbewapening bloot te leggen. De waarheid alleen immers kan de 
houding van de katholiek en van de Kerk bepalen. Hoe nuttig de activiteit 
van de Ram ook moge zijn, de Kerk identificeert niet het nut en de waarheid. 
In drie hoofdstukken wordt dientengevolge het voorbehoud tegenover deze 
beweging samengevat. Aan de basis van de « Morele Herbewapening » ligt 
eerst en vooral een fundamentele dubbelzinnigheid : spijts de herhaalde ver- 
klaringen uit de mond der voormannen geen religieuze beweging te zijn, 
komt de Ram volgens de documenten en de concrete realisaties de facto onge- 
twijfeld voor als een christendom dat, levend onder de impuls van de H. Geest, 
werkt aan de opbouw van de wereld. Mocht de Ram louter blijven op het 
terrein van de natuurlijke rede en de natuurlijke moraal, die de ware God 
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erkent, de poort openlatend voor het bovennatuurlijk geloof, dan kon ze gel- 
den als een philisophische grondslag voor gewetensvorming. De Kerk zou in 
dit geval zich nuttigerwijze kunnen aanpassen. Indien zij echter — zoals 
de facto blijkt — een religieuze beweging is, die gegrondvest is op de authen- 
tieke Openbaring en een speciale verklaring ervan, en haar moraal opbouwt 
op geheime inspiraties van bovennatuurlijke aard, dan ontmoet zij noodzake- 
lijk de Kerk op haar weg. Het conflict kan niet uitblijven, omdat alleen de 
Kerk de draagster en de authentieke vertolkster van de Openbaring is. Dien- 
tengevolge zal de Kerk de beweging voor Morele Herbewapening ook als 
een nieuwe ketterse sekte moeten beschouwen. 

Er is meer: Morele Herbewapening is niet louter een religieuze 
beweging. Zij is ook protestants van inspiratie. Aanduiding hiervan ligt reeds 
in haar oorsprong en in haar leiding door de 1500 vrijgestelden, die bijna 
allen hervormden zijn. Wel is zij aan geen bepaalde sekte verbonden, maar 
haar algemene gerichtheid is protestants. Immers de persoon van Christus 
is opgevat louter als historische persoon, die niet meer actueel leeft in de 
Kerk en in de Eucharistie. De kerk zelf is onzichtbaar en berust niet op de 
rots van Petrus. Het christendom zelf is iets algemeens, waaronder iedereen, 
die Christus min of meer erkent, kan ondergebracht worden. Evenzeer is het 
gebruik van de Bijbel los van de kerkelijke traditie, wordt het beeld van het 
eerste christendom onjuist voorgesteld, en wordt er een schifting gedaan 
in Christus openbaring door het voorbijgaan van fundamentele waarden van 
het katholicisme. : 

Na deze benadering van de wezenskern van de Morele Herbewapening, 
schetst Mgr Suenens in rake trekken de gevaren die als vruchten van derge- 
lijke beweging opduiken. We vernoemen eerst het religieus indifferentisme, 
waardoor praktisch de waarheid van een godsdienst van geen tel wordt 
geacht, als hij maar het moreel leven ondersteunt. Dermate wordt het katho- 
licisme als een secte onder de vele andere beschouwd. Morele Herbewapening 
zou het alleen nieuw leven brengen. Vervolgens is er een gevaar voor pas- 
sivisme : de H. Geest alleen geeft het antwoord op onze vragen ; tweede oor- 
zaken en menselijke activiteit tellen niet mee (Quietisme - Pietisme). Verder 
is er een sterke neiging tot een aards messianisme : Indien de enkelingen 
zich bekeren, zullen de volkeren veranderen en zal de vrede op aarde geves- 
tigd worden. Het is ongetwijfeld waar dat het christendom zich inzet voor 
een beter bestaan ; het is echter ook waar, dat ons aards bestaan aan de 
krachten van het kwaad zal onderhevig blijven, en een aards paradijs hier 
niet zal hersteld worden. Het christendom streeft primordieel naar een escha- 
tologische voleinding. Tenslotte is er in de methoden van deze beweging 
een groot gevaar voor illuminisme. Waar is het kriterium van onderscheid 
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tussen de verlichtingen van de H. Geest en de illusies van onze verbeelding en 
van onze affectiviteit ? De « Morele Herbewapening » evolueert op het drijf- 
zand van de subjectiviteit. Het is hetgeen in de grond door de vooraanstaande 
leiders ook praktisch herkend werd, toen Mgr Suenens, na zijn persoonlijk 
contact met hen de vraag stelde : « Reconnaissez-vous que le Ram a été 
jusqu'’ici, malgré son intention contraire, un mouvement religieux protes- 
tant ? » Het antwoord was : « Nous ne pouvons répondre ni oui ni non ! 
Nous nions que le Ram soit un mouvement. Ni Buchman, ni nous mêmes, ni 
personne ne peut définir le Ram, ou dire ce qu'il sera demain. Le Ram est 
pur esprit et qualité de vie» (bl. 135-136). 

Het is duidelijk dat de voorgaande kenmerken de houding van de kerk 
tegenover deze beweging van Morele Herbewapening zullen bepalen. Zelfs 
wat aangaat de invloed van de beweging op het gedrag der katholieken — 
waarmee de leiders graag uitpakken — is volgens Mgr Suenens gereserveerd- 
heid geboden. Is die invloed wel degelijk aan de Morele Herbewapening toe 
te schrijven ? En is er met de invloed niet terzelfdertijd een geleidelijke 
protestantisering van de katholiek verbonden, zodanig dat het specifiek 
eigene van zijn katholicisme teloor gaat ? Met volle reden hebben de ver- 
schillende aartsbisschoppen en bisschoppen van Engeland, Duitsland, Zwitser- 
land, Italië, België en ook buiten Europa de onverzoenbaarheid van het 
katholicisme met deze beweging in het licht gesteld, en de deelname aan hun 
bijeenkomsten afgeraden. 

Het principieel oordeel van Mgr Suenens in dit boek verrechtvaardigt 
ten volle deze houding van de Kerk. In zijn genuanceerde en irenische uit- 
drukking laat het de begrijpende liefde van de Kerk met de klare waarheid 
gepaard gaan, trouw aan de zin van het Evangelie dat de grootste liefde 
daar is waar de grootste waarheid is. 


M. FRAEYMAN 


Veen 
MARIALE DAGEN VAN 1953 


Programma. 


Maria’s geestelijk moederschap is het algemeen onderwerp der Mariale 
Dagen, die van 31 Aug. tot 2 Sept. a.s. worden gehouden in de Abdij van 
Tongerlo, voor priesters, kloosterlingen en seminaristen. Na het Algemeen 
Overzicht der Mariologie 1951-1953, door Z.E.H. Kan. Mag. G. Philips, 
Universiteitsprofessor, Leuven, komen de volgende lezingen : 1. « Ziedaar 
uw moeder », door ZEP. Dr J. De Fraine S.J., Leuven ; 2. Geestelijk 
moederschap in de traditie, door Z.E.P. Dr Melchior, O.C.D., Rome; 
3. Geestelijk moederschap in het kerkelijk leergezag, door Z.E.P. Dr G. De 
Becker SS.CC., Zandhoven ; 4. Theologische grondslagen van het geestelijk 
moederschap, door Z.E.P. Mag. C. Friethoff O.P. Nijmegen ; 5. Aard en 
omvang van het geestelijk moederschap, door Z.E.H. Kan. Mag. Al. Van 
Hove, Mechelen ; 6. De Moeder der mensen, door Z.E.P. J.M. Hupperts 
S.M.M., Leuven. 


Voor nadere inlichtingen wende men zich tot het Secretariaat der M.D., 
Abdij, Tongerlo-Antwerpen. 


Acta et Doeumenta 


A. EX ACTIS PII XII 


1° Alloeutio ad illos qui interfuerunt quinto Congressui internationali de 
Psychotherapia et de Psychologia clinica, die 15 aprilis 1953 (1). 


Nous vous souhaitons la bienvenue, chers fils et chères filles, qui, 
venus de partout, vous êtes rassemblés à Rome pour entendre de doctes 
exposés et discuter des questions de Psychothérapie et de Psychologie clí- 
nique. Votre Congrès est terminé, et, pour garantir ses résultats et le 
succès de vos recherches et activités, vous venez recevoir la Bénédiction du 
Vicaire du Christ. Bien volontiers, Nous répondons à votre désir et Nous 
profitons de l'occasion pour vous adresser un mot d'encouragement et 
donner quelques directives. 

La science affirme que de nouvelles observations ont mis à jour les 
couches profondes du psychisme humain et elle s'efforce de comprendre ces 
découvertes, de les interpréter et de les rendre utilisables. On parle de 
dynanismes, de déterminismes et de mécanismes cachés dans les profon- 
deurs de lâme, dotés de lois immanentes dont découlent certains modes 
d'action. Sans doute, ceux-ci sont mis en ceuvre dans le subeonscient, mais 
ils pénètrent dans le domaine de la conscience et le déterminent. On pré- 
tend disposer de procédés éprouvés et reconnus adéquats pour scruter le 
mystère de ces profondeurs de l'âme, les éclairer et les remettre sur le 
droit chemin, lorsqu’elles exercent une influence néfaste. 

Ces questions, qui se prêtent à l'examen d'une psychologie scienti- 
fique, ressortissent à votre compétence. Il en va de même pour l'utilisation 
de nouvelles méthodes psychiques. Mais que la psychologie théorique et 
pratique restent conscientes, lune et autre, qu’elles ne peuvent perdre de 
vue ni les véritables établies par la raison et par la foi, ni les préceptes 
obligatoires de la morale. 

L'an passé, au mois de septembre (13 septembre 1952, «Acta Ap. Sedis», 
a. XLIV, 1952, pages 779 s.), pour répondre au souhait des membres du 
«Premier Congrès International d’Histopathologie du Système Nerveux », 
Nous avons indiqué les limites morales des méthodes médicales de recherche 
et de traitement. Sur la base de cet exposé, Nous voudrions, aujourd’hui, 
ajouter quelques compléments. En bref, Nous avons l'intention d’indiquer 
Yattitude fondamentale qui s'impose au psychologue et au psychothérapeute 
chrétien. 

Cette attitude fondamentale se ramène à la formule suivante : la psy- 
chothérapie et la psychologie clinique doivent toujours considérer ’'homme : 
1° comme unité et totalité psychique; 2° comme unité structurée en elle- 
même ; 3° comme unité sociale ; 4° comme unité transcendante, c'est-à-dire 
en tendance vers Dieu. 


(1) Cfr Doc. cath., 3 maii 1953, coll. 513-520, 
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IL — L’homme comme unité et totalité psychique 


La médecine apprend à regarder le corps humain comme un mécanisme 
de haute précision, dont les éléments s'engrènent l'un sur l'autre et s’en- 
chaînent lun à l'autre; la place et les caractéristiques de ces éléments 
dépendent du tout, ils servent son existence et ses fonctions. Mais cette 
conception s'applique encore beaucoup mieux à âme dont les rouages 
délicats sont assemblés avec bien plus de soin. Les diverses facultés et 
fonctions psychiques s'insèrent dans l'ensemble de l'être spirituel et se 
subordonnent à sa finalité. 

Il est inutile de développer plus longuement ce point. Mais vous devez, 
vous, les psychologues et les thérapeutes, tenir compte de ce fait : l'exis- 
tence de chaque faculté ou fonction psychique se justifie par la fin du tout. 
Ce qui constitue Y’homme c'est principalement âme, forme substantielle 
de sa nature. C'est d'’elle que découle en dernier lieu toute la vie humaine ; 
en elle, s'enracinent tous les dynamismes psychiques, avec leur structure 
propre et leur loi organique ; c'est elle que la nature charge de gouverner 
toutes les Énergies, pour autant que celles-ci n'avaient pas encore acquis 
leur dernière détermination. De ce donné ontologique et psychique, il s’en- 
suit que ce serait s'écarter du réel que de vouloir, en théorie ou en 
pratique, confier le rôle déterminant du tout à un facteur particulier, par 
exemple, à l'un des dynamismes psychiques élémentaires, et installer 
ainsi au gouvernail une puissance secondaire. Ces dynamismes peuvent être 
dans l'âme, dans l'homme; ils ne sont cependant pas Yâme, ni Phomme. 
Ils sont des Énergies, d'une intensité considérable peut-être, mais la nature 
en a confié la direction au poste central, à l'âme spirituelle, douée d’intel- 
ligence et de volonté, capable normalement de gouverner ces énergies. Que 
ces dynamismes exercent leur pression sur une activité ne signifie pas 
nécessairement qu’ils la contraignent. On nierait une réalité ontologique et 
psychique, en contestant à âme sa place centrale. 

Il n'est done pas possible, lorsqu’on étudie la relation du moi aux 
dynamismes qui la composent, de concéder sans réserve, en théorie, l’auto- 
nomie de l'homme, c'est-à-dire de son âme, mais d’ajouter aussitôt que, 
dans la réalité de la vie, ce principe théorique apparaît le plus souvent 
tenu en échec ou tout au moins minimisé à l'extrème. Dans la réalité de la 
vie, dit-on, il reste toujours à l'homme la liberté d'accorder son consente- 
ment interne à ce qu'il accomplit, mais non point celle de l'accomplir. A 
lautonomie de la volonté libre se substitue l'hétéronomie du dynamisme 
instinctif, Ce n'est pas ainsi que le Créateur a faconné l'homme. Le péché 
originel ne lui enlève pas la possibilité et lobligation de se conduire lui- 
même par l'âme. On ne prétendra pas que les troubles psychiques et les 
maladies qui entravent le fonctionnement normal du psychisme sont le 
donné habituel, Le combat moral pour rester sur le droit chemin ne prouve 
pas Y'impossibilité de suivre celui-ci et n'autorise pas à reculer. 


IH. — L’homme comme unité structurée 


L'homme est une unité et un tout ordonnés ; un microcosme, une sorte 
d'Etat dont la charte, déterminée par le but du tout, subordonne à ce but 
l'activité des parties selon l'ordre véritable de leur valeur et de leur 
fonction, Cette charte est, en dernière analyse, d'origine ontologique et 
métaphysigue, non pas psychologique et personnelle. On a ecru devoir 
accentuer opposition entre métaphysique et psychologique. Bien à tort ! 
Le psychique lui-même appartient au domaine de Yontologique et du méta- 
physique. 
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Nous vous avons rappelé cette vérité pour y rattacher une remarque 
sur Y'homme concret dont on examine ici Yordonnance interne. On a pré- 
tendu, en effet, établir Yantinomie de la psychologie et de l'éthique tra- 
ditionnelles vis-à-vis de la psychothérapie et de la psychologie clinique 
modernes. La psychologie et Y'étique traditionnelles ont pour objet, affir- 
me-t-on, l'être abstrait de P’homme, l’'homo ut sie qui, assurément, n'existe 
nulle part. La clarté et Yenchaînement logique de ces disciplines méritent 
l'admiration, mais elles souffrent d'un vice de base: elles sont inappli- 
cables à Yhomme réel, tel qu'il existe. La psychologie clinique, au con- 
traire, part de ’homme réel, de ’'homo ut hic. Et Pon conclut : entre les deux 
conceptions s'ouvre un abîme impossible à franchir aussi longtemps que la 
psychologie et Y'éthique traditionnelles ne changeront pas leur position. 

Qui étudie la constitution de Y'homme réel doit en effet prendre comme 
objet P'homme «existentiel», tel qu'il est, tel que l'ont fait ses disposi- 
tions naturelles, les influences du milieu, l'éducation, son Évolution per- 
sonnelle, ses expériences intimes et les événements du dehors. Seul existe 
cet homme conecret. Et cependant, la structure de ce moi personnel obéit 
dans le moindre détail aux lois ontologigues et métaphysiques de la nature 
humaine, dont Nous parlions plus haut. C'est elles qui l'ont formée et qui 
done doivent la gouverner et la juger. La raison en est que ’'homme « exis- 
tentiel» s’identifie dans sa structure intime avec l'homme «essentiel ». La 
structure essentielle de Y'homme ne disparaît pas quand s'y ajoutent les 
notes individuelles ; elle ne se transforme pas non plus en une autre nature 
humaine. Mais précisément la charte, dont il s’agissait tantôt, repose dans 
ses Éénoncés principaux sur la structure essentielle de l'homme concret, réel. 

Par conséquent, il serait erroné de fixer pour la vie réelle des normes, 
qui s'écarteraient de la morale naturelle et chrétienne et que l'on désigne- 
rait volontiers du vocable «éthique personnaliste >»: celle-ci, sans doute, 
recevrait de celle-là une certaine orientation, mais ne comporterait pas 
pour autant d’obligation stricte. La loi de structure de homme concret 
n'est pas à inventer, mais à appliquer. 


II. — L’homme comme unité sociale 


Ce que Nous avons dit jusqu’ici concerne l'homme dans sa vie per- 
sonelle. Le psychique comprend aussi ses relations avec le monde extérieur, 
et c'est une tâche digne d'éloges, un champ ouvert à vos recherches, que 
d'étudier le psychisme social en lui-même et en ses racines, de le rendre 
utilisable aux fins de la psychologie clinique et de la psychothérapie. Qu'on 
prenne bien garde en ceci à distinguer soigneusement les faits eux-mêmes 
de leur interprétation. 

Le psychisme social touche aussi à la moralité, et les conclusions de 
la morale recouvrent largement celles d'une psychologie et d'une psycho- 
thérapie sérieuses. Mais il y a quelques points où application du psychisme 
social pêche par excès ou par défaut: c'est à cela que Nous voudrions 
brièvement Nous arrêter. 

L'erreur par défaut : il existe un malaise psychologique et moral, Yin- 
hibition du moi, dont votre science s'oecupe de déceler les causes. Quand 
cette inhibition empiète sur le domaine moral, par exemple, quand il s'agit 
de dynamismes, comme Yinstinct de domination, de supériorité et linstinct 
sexuel, la psychothérapie ne pourrait pas, sans plus, traiter cette inhibition 
du moi comme une sorte de fatalité, comme une tyrannie de la pulsion 
affective, qui jaillit du subconscient et qui Échappe simplement au contrôle 
de la conscience et de l'âme. Qu’on ne rabaisse pas trop vite l'homme 
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coneret avec son caractère personnel au rang de la brute. Malgré les bonnes 

intentions du thérapeute, des esprits délicats ressentent amèrement cette 

dégradation au plan de la vie instinctive et sensitive. Qu'on ne néglige 

pas non plus nos remarques précédentes sur l'ordre de valeur des fonctions 
et le rôle de leur direction centrale. 

Un mot aussi sur la méthode utilisée parfois par le psychologue pour 
libérer le moi de son inhibition dans les cas d’aberration dans le domaine 
sexuel: Nous pensons à Yinitiation sexuelle complète, qui ne veut rien 
taire, rien laisser dans l'obscurité. N’y a-t-il pas là une surestimation perni- 
cieuse du savoir? Il existe aussi une éducation sexuelle efficace, qui en 
toute sécurité enseigne dans le calme et Yobjectivité ce que le jeune homme 
doit savoir pour se conduire lui-même et traiter avec son entourage. Pour 
le reste, on mettra principalement l'accent, dans Péducation sexuelle comme 
d’ailleurs en toute éducation, sur la maîtrise de soi et la formation reli- 
gieuse. Le Saint-Siège a publié des normes à ce propos peu après l'Ency- 
clique de Pie XI sur le mariage chrétien. (S. C. S. Off, 21 mars 1931. 
Acta Ap. Sedis, a. 23, 1931, p. 118). Ces normes n'ont pas été retirées, ni 
« via facti ». 

Ce qui vient d'être dit de Y'initiation inconsidérée, à des fins thérapeu- 
tigues, vaut aussi de certaïnes formes de la psychanalyse. On ne devrait 
pas les considérer comme le seul moyen d’atténuer ou de guérir des troubles 
sexuels psychiques. Le principe rebattu que les troubles sexuels de l'incon- 
scient, comme toutes les autres inhibitions d'origine identique, ne peuvent 
être supprimés que par leur évocation à la conscience, ne vaut pas si on 
le généralise sans discernement. Le traitement indirect a aussi son efficacité 
et souvent il suffit largement. En ce qui concerne l'emploi de la méthode 
psychanalytigue dans le domaine sexuel, Notre allocation du 13 septembre, 
citée plus haut, en a déjà indiqué les limites morales. En effet, on ne peut 
pas considérer, sans plus, comme licite l'évocation à la conscience de toutes 
les représentations, émotions, expériences sexuelles, qui sommeillaient dans 
la mémoire et l'inconscient, et qu'on actualise ainsi dans le psychisme. 
Si Pon écoute les protestations de la dignité humaine et chrétienne, qui 
se risquerait à prétendre que ce procédé ne comporte aucun péril moral, 
soit immédiat, soit futur, alors que, même si on affirme la nécessité thé- 
rapeutique d'une exploration sans bornes, cette nécessité, au demeurant, 
n'est pas prouvée ? 

L’erreur par excès : elle consiste à souligner lexigence d'un abandon total 
du moi et de son affirmation personnelle. A ce propos, Nous voulons 
relever deux points : un principe général et un point de pratique psycho- 
thérapeutique. 

De certaines explications psychologiques se dégage la thèse que l'extra- 
version inconditionnée du moi constitue la loi fondamentale de l'altruisme 
congénital et de ses dynamismes. C'est une erreur logique, psychologique et 
éthique. Il existe une défense, une estime, un amour et un service de soi, 
non seulement justifiés, mais exigés par la psychologie et la morale. C'est 
une évidence naturelle et une lecon de la foi chrétienne (cf. S. THOMAS. 
Sum. Theol, IIa-IIlae p. q. XXVI, a. 4 in c.) ! Le Seigneur a enseigné : « Tu 
aimeras ton prochain comme toi-même (Marc. XII, 31). Le Christ propose 
done comme règle de l'amour du prochain la charité envers soi-même, non 
le contraire. La psychologie appliquée mépriserait cette réalité, si elle 
qualifiait toute considération du moi d’inhibition psychique, erreur, retour 
à un stade de développement antérieur, sous prétexte quelle s'oppose à 
laltruisme naturel du psychisme. 
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Le point de pratique psychothérapeutique, que Nous annoncions, con- 
cerne un intérêt essentiel de la société : la sauvegarde des secrets que met 
en danger l'utilisation de la psychanalyse. Il n'est pas du tout exclu qu’un 
fait ou un savoir secrets et refoulés dans le subconscient provoquent des 
conflits psychiques sérieux. Si la psychanalyse décèle la cause de ce trouble, 
elle voudra, selon son principe, évoquer entièrement cet inconscient pour 
le rendre conscient et lever l'obstacle. Mais il y a des secrets qu’il faut 
absolument taire, même au médecin, même en dépit d'inconvénients per- 
sonnels graves. Le secret de la confession ne souffre pas d'être dévoilé ; 
il est exclu également que le secret professionnel soit communiqué à un 
autre, y compris au médecin. Il en va de même pour d'autres secrets. On en 
appelle au principe : « Ex causa proportionate gravi licet uni viro prudenti 
et secreti tenaci secretum manifestare.» Le principe est exact dans d'étroi- 
tes limites, pour quelques espèces de secrets. Il ne convient pas de l'utiliser 
sans discernement dans la pratique psychanalytique. 

Au regard de la moralité, du bien commun en premier lieu, le principe 
de la discrétion dans l'utilisation de la psychanalyse ne peut être assez 
souligné. Il s'agit, Évidemment, non pas d’'abord de la discrétion du psy- 
chanalyste, mais de celle du patient qui, souvent, ne possède aucunement 
le droit de disposer de ses secrets. 


IV. — L’homme comme unité transcendante en tendance vers Dieu 


Ce dernier aspect de l'homme introduit trois questions que nous ne 
voudrions pas laisser de côté. 

Tout d'abord, la recherche scientifique attire l'attention sur un dyna- 
misme qui, enraciné dans les profondeurs du psychisme, pousserait Y'homme 
vers linfini qui le dépasse, non point en le faisant connaître, mais par une 
gravitation ascendante issue directement du substrat ontologique. On voit 
en ce dynamisme une force indépendante, la plus fondamentale et la plus 
élémentaire de l'âme, un élan affectif immédiatement au divin, comme la 
fleur, à son insu, s’ouvre à la lumière et au soleil, ou comme l'enfant respire 
inconsciemment dès qu’il est né. 

Cette assertion appelle tout de suite une remarque: Si l'on déclare 
que ce dynamisme est à lorigine de toutes les religions, qu’il manifeste 
Yélément commun à toutes, Nous savons par ailleurs que les religions, la 
connaissance de Dieu naturelle et surnaturelle, et son culte, ne procèdent 
pas de Y'inconscient ou du subconscient, ni d'une impulsion affective, mais 
de la connaissance claire et certaine de Dieu, par le moyen de sa révélation 
naturelle et positive. C'est la doctrine et la foi de l'Eglise, depuis la parole 
de Dieu au Livre de la Sagesse, et dans YEpître aux Romains jusqu'à 
YEneyclique Paseendi dominici gregis, de notre Prédécesseur le bienheu- 
reux Pie X. 

Ceci posé, reste encore la question de ce mystérieux dynamisme. On 
pourrait dire, à ce propos, ce qui suit: il ne faut certes pas incriminer la 
psychologie des profondeurs, si elle s'empare du contenu du psychisme reli- 
gieux, s'efforce de l'analyser et de le réduire en système scientifique, même 
si cette recherche est nouvelle et si sa terminologie ne se rencontre pas dans 
le passé. Nous évoquons ce dernier point parce que, facilement, il se produit 
des malentendus lorsque la psychologie attribue un sens nouveau à des 
expressions déjà en usage. Des deux côtés, il faudra de la prudence et de la 
réserve pour éviter les fausses interprétations et pour rendre possible une 
compréhension réciproque. 

Il appartient aux méthodes de votre science d'éclaircir les questions 
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de l'existence, de la structure et du mode d'action de ce dynamisme. Si le 
résultat s'avérait positif, on ne devrait pas le déclarer inconciliable avec 
la raison ou la foi. Cela montrerait seulement que 1 «esse ab alio» est 
aussi, jusque dans ses racines les plus profondes, un «esse ad alium», 
et que le mot de saint Augustin : « Fecisti nos ad te; et inquietum est cor 
nostrum, donee requieseat in te (Conf. 1. I, c. I, n. 1) » trouve une nouvelle 
confirmation jusque dans le tréfonds de l'être psychique. S’agirait-il même 
d'un dynamisme intéressant tous les hommes, tous les peuples, toutes les 
époques et toutes les cultures : quelle aide, et combien appréciable, pour la 
recherche de Dieu et son affirmation ! 

Aux relations transcendantes du psychisme appartient aussi le senti- 
ment de culpabilité, la conscience d'avoir violé une loi supérieure dont, 
cependant, on reconnaissait l'obligation : conscience qui peut se muer en 
souffrance et même en trouble psychique. 

La psychothérapie aborde ici un phénomène qui ne relêve pas de sa 


compétence exclusive, car il est aussi, sinon principalement, de caractère 


religieux. Personne ne contestera qu’il peut exister, et ce n'est pas rare, 
un sentiment de culpabilité irraisonné, maladif même. Mais on peut avoir 
également conscience d'une faute réelle qui n'a pas été effacée. Ni la psy- 
chologie ni Y'éthique ne possèdent de critère infaillible pour les cas d'es- 
pèce, car le processus de conscience qui engendre la culpabilité a une 
structure trop personnelle et trop subtile. Mais en tout cas, il est sûr que 
la culpabilité réelle, aucun traitement purement psychologique ne la gué- 
rira. Même si le psychothérapeute le conteste, de très bonne foì peut-être, 
elle perdure. Que le sentiment de culpabilité soit Ôté par intervention 
médicale, par autosuggestion ou persuasion d'autrui, la faute demeure, et 
la psychothérapie s’abuserait et abuserait les autres si, pour effacer le 
sentiment de culpabilité, elle prétendait que la faute n'existe plus. 


Le moyen d'éliminer la faute ne relève pas du pur psychologique; 5 
comme tout chrétien le sait, il consìste dans la contrition et l'absolution — 


sacramentelle par le prêtre. Ici, c'est la source du mal, la faute elle-même_ 
qui est extirpée, même si peut-être le remords continue à travailler. Il 


m'est pas rare de nos jours que dans certains cas pathologiques le prêtre | 


renvoie son pénitent au médecin ; dans le cas présent, le médecin devrait 
plutôt adresser son client à Dieu et à ceux qui ont le pouvoir de remettre 
la faute elle-même au nom de Dieu. 


Une dernière remarque à propos de lorientation transcendante du 


psychisme vers Dieu: le respect de Dieu et de sa sainteté doit toujours se / 


refléter dans les actes conscients de l'homme. Quand ces actes s'écartent 
du Modèle divin, même sans faute subjective de l'intéressé, ils contredisent 
cependant sa finalité dernière. Voilà le motif pour lequel ce qu'on appelle 
« péché matériel » est une chose qui ne doit pas être et constitue donc dans 
Yordre moral une réalité qui n'est pas indifférente. 


Une conclusion s'ensuit pour la psychothérapie: vìs-à-vis du péché 
matériel, elle ne peut rester neutre. Elle peut tolérer ce qui, pour l'instant, 
demeure inévitable. Mais elle doit savoir que Dieu ne peut justifier cette 


action. La psychothérapie peut encore moins donner au malade le conseil _ 


de commettre tranquillement un péché matériel, parce qu'il le fera sans s 
faute subjective, et ce conseil serait aussì erroné sì une telle action devait 


paraître nécessaire pour la détente psychique du malade et donc pour le 
but de la cure. On ne peut jamais conseìller une action consciente qui serait 
une déformation, non une image de la perfection divine. 


* 
*® 
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Voilà ce que Nous croyions devoir vous exposer. Au reste, soyez assu- 
rés que l'Eglise accompagne de sa chaude sympathie et de ses meilleurs 
souhaits vos recherches et votre pratique médicale. Vous travaillez sur un 
terrain très difficile. Mais votre activité peut enregistrer de précieux 
résultats pour la médecine, pour la connaissance de l'âme en général, 
pour les dispositions religieuses de l'homme et leur épanouissement. Que 


la Providence et la grâce divine éclairent votre route! Nous vous en 


donnons pour gage, avec une paternelle bienveillance, Notre Bénédiction 
apostolique. 


2° Allocutio ad docentes et alumnos Collegii Brugensis, vulgo « Collège 
d'Europe» nuncupati, die 15 martii 1953 (2). 


Vous savez, Messieurs, comme Nous acceuillons toujours volontiers les 
représentants du savoir et ceux-ià surtout qui, justement préoccupés des 
intérêts supérieurs de P'humanité, consacrent leurs efforts à la cons- 
truction d'un monde meilleur et d'une paix durable. C'est pourquoi Y'hom- 
mage que Nous rendent aujourd’hui les Professeurs et les Etudiants du 
Collège d'Europe Nous cause un vif plaisir et Nous voudrions vous dire 
tout l'intérêt que Nous accordons à vos travaux. 

Lorsqu’après la dernière guerre, les dirigeants de certains pays se dé- 
cidèrent à mettre sur pied des institutions internationales chargées d'orga- 
niser la paix, expérience cruelle du demi-siècle passé pesait sur leurs 
discussions et ne cessait de leur rappeler qu'il ne suffit pas d'une idée 
généreuse pour s’assurer des chances valables de réussite. La réali- 
sation pratigue de l'unité européenne en particulier, dont tous pressen- 
taient Yurgence et vers laquelle instinctivement on s’orientait, se heurtait 
à deux obstacles majeurs, l'un inhérent à la structure de Etat, l'autre 
psychologique et moral. Le premier comporte une série de problèmes éco- 
nomiques, sociaux, militaires et politiques. Lies membres qui désirent s’as- 
socier se trouvent à des niveaux différents tant sur le plan des res- 
sources naturelles et du développement industriel que sur celui des réa- 
lisations sociales: ils ne pourront engager une vie commune qu’aprèês 
avoir assuré les moyens de maintenir léquilibre de l'ensemble. Mais, 
bien plus pressante encore, s’affirme l'exigence de ce qu'on appelle Yes- 
prit européen, la conscience de unité interne, fondée non point sur 
la satisfaction de nécessités économiques, mais sur la perception de valeurs 
spirituelles communes, perception assez nette pour justifier et maintenir 
vivace la volonté ferme de vivre unis. 

C'est pour étudier ce double problème que fut établi le Collège d'Eu- 
rope, et la seule considération du but poursuivi suffit à mettre en lumière 
la signification réelle de vos activités. Préparer les hommes qui seront 
capables d'affronter ces questions au sein des divers organismes respon- 
sables, de proposer des solutions viables malgré les divergences parfois 
énormes de tendances et de points de vue, capables surtout de remonter 
aux sources de l'esprit européen, d'en devenir les protagonistes qualifiés, 
ce n'est pas une tâche aisée. Nous sommes heureux qu’il se soit trouvé des 
hommes pour oser Yentrependre et la poursuivre avec la patiente espérance 
qui en assure les débuts. Comme Nous ne pouvons en détailler les aspects 
multiples, Nous voudrions en souligner au moins un, parce qu'il rejoint Nos 


(2) AA.S., 1953, XXXXV, p. 181-184. 
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préoccupations dominantes et les soucis quotidiens de Notre mission de 
Pasteur d’'âmes. Nous venons à l'instant de parler de l'esprit européen. Nul 
doute qu’il doive constituer un objectif capital, sans lequel rien de solide 
ne pourra se construire. Qu’il Nous soit permis d’insister sur les conditions 
de son avènement. 

On reconnaît sans peine que des concessions sérieuses seront exigées 
de tous les partenaires d'une Europe unie. Transfert d'industries, réadap- 
tation de la main d’oeuvre, fluctuations et difficultés locales dans tel ou tel 
secteur de la production ; voilà quelques-unes des éventualités auxquelles 
devront faire face les gouvernements et les peuples. Ces malaises peuvent 
être passagers, mais aussi durables ; il n'est pas certain qu’ils seront tou- 
jours compensés à brève échéance par des avantages économiques, tout 
comme, déjà à l'intérieur d'un pays, les régions plus pauvres ne jouissent 
d'un niveau de vie égal que grâce à l'apport des régions plus fortunées. 
IJ faudra donc faire admettre des renoncements, peut-être permanents, par 
Yopinion publique de chaque nation, lui en expliquer la nécessité, lui in- 
spirer le désir de rester malgré cela unie aux autres, de continuer à les 
aider. 


On devine la réaction naturelle des égoïsmes, le repli sur soi quasi 
instinctif, arme dangereuse aux mains des opposants et de tous ceux dont 
les fins équivoques s'accommodent bien des querelles d'autrui. Il faut donc, 
dès le départ, s'en n persuader : la perspective de profits matériels ne garan- 
tira pas la volonté de sacrifices indispensables à la réussite. Tôt ou tard, 
elle se révèlera illusoire et trompeuse. On allèguera alors les intérêts de 
la défense commune : sans doute la peur suscite facilement une réaction 
violente, mais, d'habitude, assez brève et dépourvue de force contructive, 
non susceptible de canaliser et de coordonner des énergies diverses au 
service d'une même fin. 

Si l'on cherche des garanties solides pour la collaboration entre pays, 
comme d’ailleurs pour toute collaboration humaine, dans le domaine privé 
ou public, dans les cercles restreïnts comme sur le plan international, seules 
des valeurs d'ordre spirituel se révèleront efficaces, seules elles permettront 
de triompher des vicissitudes que les circonstances fortuites ou, plus souvent, 
la malignité des hommes ne tardent pas à faire éclore. Entre les nations 
comme entre les personnes, rien ne dure sans une véritable amitié. 

Un sentiment d'une telle qualité, faut-il le ‘dire, ne se crée pas en quel- 
ques années ni par des moyens artificiels. Mais grâce à Dieu, ce sentiment 
existe déjà, un peu alangui ici ou là, trop inconscient de lui-même, trop 
peu au fait de ses propres ressources et de sa puissance incomparable. 
Nous n'en voulons comme preuve, que le splendide témoignage de généro- 
sité, qui, tout récemment encore, a suscité l'affluence des secours aux 
victimes des inondations. Il faut saluer avec joie ce signe d'un vrai désin- 
téressement, d'une vraie compréhension mutuelle, d'une volonté efficace 
de collaboration pour la défense non point de profits mercantiles, mais 
d’'authentigues valeurs humaines. Il vous revient, comme spécialistes des 
questions européennes, de scruter les causes et les ressorts psychologiques 
de ces attitudes. Il ne Nous échappe pas que, si ’Empire Romain a posé 
les premiers fondements juridiques et culturels de l'Europe en diffusant 
la civilation gréco-latine, le christianisme a modelé l'âme profonde des 
peuples, il a dégagé en eux, en dépit de leurs différences les plus marquées, 
les traits distinctifs de la personne libre, sujet absolu de droit et respon- 
sable devant Dieu non seulement de sa destinée individuelle, mais aussi 
du sort de la société où elle est engagée. 
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Dans cette conviction s'enracinent le respect d'autrui, le sens de sa 
dignité inaliénable et de l'aide réciproque que l'on se doit pour sauvegarder 
et promouvoir ces biens que toutes les richesses de la terre ne sauraient 
payer. Ces sentiments, encore trop confus à présent, il importe de les 
aviver, de les éclairer sous toutes les incidences, de les diffuser dans la 
masse, de leur permettre de se traduire en gestes analogues à ceux que 
Nous admirions tantôt. 

La volonté de vivre ensemble qui cimentera l'Europe de demain se gar- 
dera de la défaillance à la vue des dangers externes qui la menacent ; 
mais au lieu de se laisser pousser vers le but, un peu contre son gré, ne 
vaut-il pas mieux que chacun y soit attiré par un élément positif ? 

Des éléments de ce genre, on les retrouve déjà dans le domaine éco- 
nomique et politigue. L'Europe unie se propose de garantir existence de 
chacun de ses membres et celle du tout qu’ils constituent, de favoriser la 
prospérité économique, de sorte que sa puissance politique puisse être en 
mesure de se faire respecter, comme il convient, dans le concert des puis- 
sances mondiales. Voilà certes un but positif appréciable des efforts pré- 
sents vers une Europe unie. 

Ce que Nous avons déjà souligné en d'autres circonstances, Nous 
eroyons pouvoir le répéter encore devant vous, parce que c'est une con- 
viction que lYexpérience affermit en Nous, non seulement d'année en, année 
mais pour ainsi dire, de mois en mois: au delà de ce but économique et 
politique, PEurope unie doit se donner pour mission laffirmation et la 
défense des valeurs spirituelles qui, autrefois, constituaient le fondement 
et le soutien de son existence, qu’elle avait jadis la vocation de trans- 
mettre aux autres parties de la terre et aux autres peuples et qu'elle doit 
rechercher aujourd’hui, par un effort pénible, pour se sauver elle-même : 
Nous voulons dire la foi chrétienne auhtentiqgue comme base de sa propre 
civilisation et de sa propre culture, mais aussi de toutes les autres. Nous 
le disons bien clairement, parce que Nous craignons que l'Europe, sans 
cela, ne possède pas la force interne pour conserver, devant des adversaires 
plus puissants, non seulement Yintégrité de ses idéals, mais aussi son indé- 
pendance terrestre et matérielle. 

Ce n'est pas sans motif que le Collège d'Europe a choisi pour siège 
une ville riche de passé, et Nous sommes heureux de le souligner, de passé 
chrétien, Que la paix de ses eaux tranquilles soit le symbole de celle que 
vous travaillez à assurer, en rendant aux hommes d’aujourd’hui la cons- 
cience de leurs affinités, en les aidant à consentir les nécessaires rénon- 
cements, grâce à l'attirance d'une vocation qui leur promet encore d'’inesti- 
mables conquêtes. 

Que le Seigneur daigne protéger vos personnes, vos familles et vos 
efforts, sur le chemin du bien. 


‚30 Allocutio de educatione adultorum ad docentes et alumnos adultos scho- 
larum educationis popularis diei 19 martii 1953 (3). 


Nous sommes très heureux, chers Fils et Filles, en ce jour consacré 
au glorieux partiarche saint Joseph, époux très chaste de la Bienheureuse 
Vierge, père putatif et gardien de Jésus, patron de l'Eglise universelle, de 
recevoir une si nombreuse phalange d'éducateurs et d'élèves adultes, ras- 
semblés par la bien méritante Association italienne des maîtres catholiques, 
et Nous profitons volontiers de cette occasion pour vous montrer le vif 
intérêt que Eglise prend à votre activité, 


(3) Cfr Doc, Cath, 5 Aprilis, 1953, col. 385-394. 


Ev en 


Diverses entreprises ont encouragé dans notre siècle le mouvement de 
Péducatoin des adultes et, spécialement après le dernier conflit mondial, 
on a vu se multiplier les cours destinés à ceux qui ont passé l'âge de 
Pobligation scolaire ou qui, pour différents motifs, ne peuvent fréquenter 
les écoles communes. L’Italie, en particulier, possède déjà un magnifique 
réseau de cours populaires, suivis présentement par près d'un demi-mil- 
lion d'élèves. De nombreuses institutions privées et publiques, de caractère 
national et local, s’'appliquent à apporter leur contribution à cet effort, 
assumant la tâche, soit de cours de formation générale, soit aussi d'ensei- 
gnement complémentaire dans les secteurs particuliers de la formation 
professionnelle, e 


L'Eglise, la grande éducatrice des peuples. 


L’association des maîtres catholiques n'a pas voulu rester en arrière ni 
manquer à son idéal. Nous Nous félicitons vivement de son active collabo- 
ration dans une entreprise, dont l'importance sociale ne saurait être assez 
appréciée. Mais c'est à vous qu'il appartient de maintenir une place im- 
portante dans ce domaine de l'apostolat, car Eglise a toujours considéré 
Poeuvre de Y'éducation non seulement comme très influente, mais encore 
comme lune de ses attributions essentielles. Elle a été la grande éducatrice 
des peuples, soit en exergant cette mission par Yentremise de ses prêtres et 
religieux, soit en dirigeant et en inspirant les institutions tenues par les 
laïques. Elle a conservé la culture antique durant les siècles barbares ; 
elle a rempli, au moyen âge, le ministêre de Yenseignement à tous ses 
degrés ; à l'époque moderne, elle a fondé les premières écoles publiques, et, 
dans les terres de Mission, elle apporte aussi, avec YEvangile, la culture 
profane. N'a-t-elle pas la fonction d’amener Yhomme au développement 
complet de son être, à la plénitude de sa destinée terreste et céleste ? 

Si done, Eglise, en vertu de sa propre charge, se consacre d'une facon 
particulière à l'éducation, il est aisé de comprendre avec quel soin elle se 
penche sur les besoins que manifeste, en nos jours, la foule de ceux qui, 
dans leur enfance et adolescence, n'ont pu avoir une éducation correspon- 
dant à leurs nécessités ou à leurs désirs. Ces besoins se font sentir au- 
jourd’hui d'autant plus vivement que l'évolution rapide de la société 
moderne exerce une profonde influence sur lä vie familiale, sociale et pro- 
fessionnelle. Or, en face des complexes et difficiles devoirs du temps pré- 
sent, un grand nombre d’esprits se trouvent désarmés : d'une part, en effet, 
ils ont conscience de leur responsabilité, mais, d'autre part, ils manquent 
de moyens pour la soutenir ; par leur négligence ou celle de leurs familles, 
ou aussi par suite de circonstances extérieures involontaires, ils ne possè- 
dent même pas Yinstruction élémentaire ; souvent, ils désireraient raviver 
et renforcer des connaissances oubliées, les compléter, les mettre à jour, 
apprendre également de ceux qui sont mieux instruits, de quelles ressources 
ils disposent et comment elles peuvent être utilisées avec le plus grand 
profit. Tels sont les besoins auxquels éducation populaire cerche à pour- 
voir, et Nous, pour vous guider dans vos efforts, Nous voudrions vous 
suggérer quelques règles, qui vous aident à donner une plus puissante effi- 
cacité apostolique à votre action. 


La famille, premier centre de toute éducation et de toute culture, ne 
peut remplir sa fonction sans une formation adéquate du père et de la mère. 


L'importance de la politique et extension de Féconomie dans le monde 
présent poussent naturellement les éducateurs des adultes à traiter de pré- 


— 165 — 


férence ces matières. Mais n'a-t-on pas trop souvent oublié que la base de la 
société, le premier centre de toute éducation et de toute culture, est la 
famille ? Ne provient-elle pas particulièrement de cette méconnaissance, la 
«dépersonnalisation» des rapports sociaux, que Nous avons récemment 
déplorée dans Notre Message de Noël? Le travailleur n'est pas, en pre- 
mier lieu, un producteur ou un électeur, mais un être humain, assoiffé 
d’affection et de dévouement, qui aspire ardemment à transmettre à d'autres 
les trésors les plus profonds de son coeur‚ et pas seulement le travail de 
ses bras. Or, l'art suprême du gouvernement de la société familiale, où 
Yhomme exerce dans la plus large mesure toutes ses facultés affectives et 
intellectives, toutes ses qualités et ressources, croit-on, peut-être, qu’il ne 
soit pas nécessaire de l'apprendre ? L'issue mauvaise de nombreuses unions 
conjugales, les Égarements de jeunes malheureux, négligés par leur famille, 
prouvent le contraire. Il est donc essentiel que l'éducation populaire ne 
perde pas de vue l'importance de la préparation de la jeunesse au mariage 
et aux graves obligations de père et de mère de famille. Avant de se spé- 
spécialiser dans la vie, il faut que les jeunes gens subordonnent le choix 
de leur métier, de leur demeure, aux indications de la sagesse humaine et 
chrétienne ; qu’ils prévoient et calculent leurs possibilités physiques, écono- 
miques, spirituelles, et ne fassent pas au hasard un si grand pas. L’éduca- 
tion populaire doit les aider et les éclairer sur les exigences et les écueils 
de la vie conjugale et de la fondation d’un foyer. 

Si le travailleur est conscient de la grandeur de sa charge paternelle, 
si la mère se consacre à sa mission éducatrice, guidée par un enseignement 
approprié, la cellule vitale de la société sera saine et forte. Il faut que les 
mères acquièrent les connaissances élémentaires nécessaires pour le gou- 
vernement de la famille, l'art de tenir en ordre une maison, d’équilibrer un 
budget, les notions utiles de puériculture, et, surtout, une connaissance 
suffisante des règles de pédagogie; qu'elles profitent de lexpérience 
d’'autrui et ne se fient pas trop à leur instinct maternel, lequel, par lui- 
même et seul, ne les préservera pas toujours et avec sûreté des erreurs 
nuisibles. 

Quant au père de famille, une de ses principales fonctions consiste 
sans doute à procurer à sa femme et à ses enfants les moyens financiers 
indispensables à la vie. Mais n’est-il pas, avant tout, le guide éclairé et 
sage fort de son expérience personnelle, connaissant les grandes lois de la 
vie, et aussi les profondes aspirations et les difficultés des siens, auxquels 
il donne un appui spirituel plus précieux et plus nécessaire qu'une pro- 
tection matérielle ? Si les écoles d'éducation populaire parviennent à initier 
sérieusement leurs élèves à l'art de l'éducation, quel précieux service elles 
rendront à la famille, à la société, à l'Eglise ! 


Le citoyen doit être formé à Vexercice de ses droits et devoirs politiques. 


Bien que la famille constitue la première base de toute culture humaine, 
celle-ci doit se développer dans la collectivité. Par là, il faut entendre 
toutes les relations sociales et juridiques, qui unissent l'homme à ses sem- 
blables et à l'autorité civile. De nos jours, ces relations s’étendent largement 
au-delà des frontières politiques, Une communauté internationale s’établit, 
dans laquelle il importe que chacun connaisse la place qu’il occupe et la 
fonction qu’il doit remplir. Cette fonction, on a coutume de la définir en 
proclamant, d'un côté, les devoirs ; de l'autre, les droits et les libertés que 
peut exiger le citoyen, mais qui, bien souvent, restent plus ou moins à 
lYétat théorique. L'ignorance des masses, leur incapacité, les livrent sans 
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défense à la merci d'agitateurs habiles ou de politiciens sans scrupules. Une 
intense propagande, même si elle est entièrement mensongère, parvient 
toujours à persuader un bon nombre de personnes privées de tout sens 
eritigue, même le plus élémentaire, incapables, donc, d'une réaction per- 
sonnelle pour apprécier les conditions réelles et discerner les affirmations 
justes des promesses irréalisables. 

Le droit de vote, en particulier, qui confère à tous une égale possibilité 
d'influence sur la vie publique, requiert en celui qui exerce une notion 
au moins élémentaire des principes politiques et de leurs applications dans 
le domaine national et international. Il faut en dire autant pour les 
questions sociales. Les groupes et les associations chargés de défendre les 
intérêts de travailleurs, d'assurer une amélioration de leur standard de vie, 
de les secourir en cas de malade ou d’accident, se sont multipliés, et non 
sans utilité. Mais leur légitime activité suppose chez eux qui en sont mem- 
bres qu’ils eonservent leur part d'impulsion et de responsabilité. Récemment 
encore, Nouús avons désapprouvé l'influence excessive d'organismes ano- 
nymes et mécanisés sur la vie sociale. C'est pourquoi il s'agit d'initier les 
hommes, non seulement au fonctionnement théorique de ces institutions, 
mais encore à la défense de leurs véritables intérêts, et surtout de leur 
conscience. 

L’éducateur populaire saura done exposer d'une manière claire et adap- 
tée aux circonstances l'enseignement de Eglise en cette matière. Profitant 
des multiples faits de l'activité quotidienne, il en analysera les causes de 
succès ou d’'insuccès, il apprendra à distinguer l'importance et le rôle des 
divers facteurs, il montrera comment le principe théorique a trouvé son 
application. L'essentiel est d'inculquer l'art de discerner le vrai du faux, 
d'éveiller le sens des réalités politiques, conformément à la conception chré- 
tienne de la vie, qui repousse également le matérialisme et l'individualisme 
égoïste pour considérer l'homme dans sa réalité totale, à la fois corps et 
âme, personne individuelle et membre de la société, citoyen de la terre et 
élu du ciel. Seul cette vue d'ensemble peut fournir la juste interprétation 
des problèmes particuliers. Puisse éducation populaire contribuer à pro- 
téger le difficile équilibre entre l'activité constructive des individus au 
service du bien-être social d'une part, et, d'autre part, la fonction nécessaire 
des organismes de protection et de défense, destinés à soutenir, et non à 
supplanter, l'action individuelle ! 3 


Education et culture en fonction de la formation professionnelle. 


Nous estimons superflu de Nous étendre sur les bienfaits de l'éducation 
populaire pour la formation professionnelle, L'homme n'exerce pas son 
métier seulement en vue du gain, mais aussi pour employer ses facultés 
physiques, morales, intellectuelles, au profit de la communauté. Satisfaire 
ceux qui désirent suppléer au manque total ou partiel de leur apprentis- 
sage ; rendre possible le choix d'un métier plus conforme à leurs aptitudes 
ou à leurs goûts ; leur fournir un appui pour le jour où le chômage vien- 
drait à frapper leur activité principale, tels sont les sérieux avantages dont 
jouissent déjà de nombreux élèves. Ils seraient pourtant encore insuffisants 
si l'on n’aidait pas chaque travailleur à accomplir son ceuvre, non comme 
un instrument aveugle ou comme un simple rouage d'un mécanisme savant, 
mais comme un être humain, qui trouve dans son travail lui-même la joie 
de dominer la matière inerte, de la traiter avec intelligence et habileté, 
de la faire servir à des fins utiles pour la société humaine. 

L’école populaire doit done donner non seulement linstruction, mais 
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encore une éducation, une culture. Non contente d'enseigner des normes 
positives, les connaissances techniques et méthodologiques, elle doit se 
charger de traiter les autres problèmes proprement humains, d'ordre spi- 
rituel. De nombreux travailleurs peuvent maintenant mener une vie plus 
digne de leur condition d'hommes : la diminution des heures de travail, les 
salaires meilleurs, le temps libre assuré leur permettent, une fois accomplis 
les devoirs professionnels, de s'appliquer à un développement plus complet 
de leurs facultés humaines. Ne sont-ce pas là les heures les plus précieuses, 
celles où, sans se détacher de leur foyer ni manquer à leur obligations 
familiales, ils s'adonnent à leurs arts préférés, ils se réunissent pour exercer 
diverses activités culturelles et bienfaissantes, destinées à satisfaire leurs 
aspirations vers la bonté et la beauté, à leur révéler, avec les grandeurs de 
la eréation et du génie humain, celles surtout de leur vocation surnaturelle ? 

Pour accomplir, en effet, comme il convient, son propre devoir d'homme, 
il faut posséder le sens de sa destinée individuelle et sociale, naturelle et 
surnaturelle. Tous les grands sujets que Nous avons rappelés : l'achemine- 
ment vers une carrière, la question du mariage et d'éducation des enfants, 
le discernement politique, la contribution à l'activité de caractère social, 
supposent déjà résolu le problème fondamental de la destinée humaine, la 
signification de ses joies et de ses douleurs, de ses difficultés, de ses succès 
et de ses inuccès. Naguère, Yhomme trouvait l'explication de ces faits pro- 
fonds de la vie dans la tradition familiale et chrétienne, fondée sur l'expé- 
rience de ses ancêtres. Aujourd'hui, les conditions de la civilisation indus- 
trielle entraînent avec elles le déracinement des individus et des familles, 
qui se replient alors sur de prétendus systèmes nouveaux, déjà existants, 
inspirés en réalité de vues courtes et matérialistes de homme et de son 
être. C'est pourquoi l'éducation populaire, si elle ne veut pas manquer son 
but, devra s'efforcer de remettre ces Éégarés en contact avec une tradition 
vivante — surtout celle de l'Eglise, — avec les lecons si simples et si pro- 
fondes du catéchisme, de la Sainte Eeriture, des fêtes chrétiennes. L'éduca- 
teur n’ignorera pas, non plus, les richesses du patrimoine national et local, 
souvent si pittoresque et si attirant, plein de sagesse séculaire. En rattachant 
ainsi ’homme à son passé humain et religieux, on lui donnera la sécurité 
pour se guider lui-même et éclairer les autres. Il portera plus facilement 
le poids de ses responsabilités lorsqu’ il saura que son action dépasse les 
limites de sa vie individuelle et prépare pour l'avenir un monde illuminé 
par Vespérance chrétienne. 


Les étapes de Y'éducation des adultes. 


Pour accomplir cette mission, digne de vos généreux efforts, vous 
pensez bien qu’il faut une préparation méthodique et prolongée. C'est pour- 
quoi Nous voudrions maintenant rappeler à votre esprit quelques points 
sur les conditions de l'éducation des adultes et sur les qualités qu’elle 
requiert dans les maîtres. Lexpression « éducation des adultes» comprend 
— ainsi que vous le savez pertinemment — différents degrés d'enseigne- 
ment et de formation. Si Nous considérons l'ensemble de l’humanité, nous 
trouvons qu'une partie notable est encore illettrée. Il s'agit donc, avant tout, 
d'enseigner à des millions d'hommes à lire et à écrire. Le second degré de 
Yéducation populaire est le complément des études élémentaires inachevées 
ou mal faites. Le plus grand nombre des personnes qui profitent présente- 
ment de l'éducation populaire en Italie appartiennent à cette catégorie ; 
mais Nous sommes heureux de savoir qu'un troisième degré accueille déjà 
de nombreux élèves, désireux d’acquérir des connaissances complémentaires 
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plus utiles, afin de se perfectionner dans leur métier et de se rendre plus 
utiles à la société humaine. 


Notons, par ailleurs, que les adultes sont des élèves volontaires. Il faut 
bien souvent commencer par les persuader de la vraie utilité d'un com- 
plément d’instruction; il faut ensuite maintenir vivante leur attention, 
susciter l'intérêt, pour assurer l'assiduité, sans laquelle un travail profi- 
table n'est pas possible. La première objection à vaincre est la croyance 
que adulte n'est plus apte A retirer un profit sérieux de l'école. Or, de 
nombreuses expériences ont démontré, au contraire, que l'adulte, de 25 à 
45 ans, est en pleine possession de sa faculté d'apprendre ; qu’il est capable 
d'une plus grande application volontaire ; qu'il apprécie mieux ce qu’il 
apprend ; qu'il ordonne mieux ses connaissances et sait les utiliser plus 
sagement. Le désir de connaître existe à tous les âges; et celui qui a 
Éprouvé les inconvénients de Yignorance est toujours heureux que Pon 
vienne en aide à son indigence. Il est bien vrai qu'en beaucoup d’adultes 
le désir d'apprendre est étouffé par les préoccupations ou endormi par 
Y'inertie ; alors, les facultés intellectuelles s’engourdissent, et ainsì se forme 
la fausse supposition que ces facultés ne sont plus capables d'apprendre et 
de retenir. D'autre part, les faits démontrent que de nombreuses écoles 
d'adultes parviennent à conserver un chiffre élevé d’auditeurs. C'est au 
maître à rechercher les motifs pour lesquels chacun aspire à un complé- 
ment d’éducation et comment ce désir peut servir de base à un développe- 
ment de la personnalité et à une plus profonde vision des choses. 


Qualités requises des maîtres dans éducation des adultes. 


Rares, vraiment, sont les adultes qui ont le courage de compléter d'eux- 
mêmes, seuls, leur culture, et cette méthode conduit souvent à de dange- 
reuses déformations. La présence et le contact du maître sont, généralement 
parlant, irremplagables, aussi bien pour l'adulte que pour l'enfant, car 
Padulte s'adapte plus lentement et a besoin de discuter et de raisonner ses 
connaissances. Lie maître doit rendre vivant son enseignement, faire réflé- 
chir, révéler à chacun de ses élèves les talents dont il est doué. Il le mettra 
en contact plus intime avec lui-même, avec la nature, avec la famille, avec 
les concitoyens, avec l'Eglise, cité des enfants de Dieu ; avec Dieu, origine 
et fin de toute vie. Pour obtenir cela, le maître n'a pas besoin d’être une 
intelligence supérieure ou un grand érudit, mais il faut qu’il soit un carac- 
tère estimable, généreux et désintéressé. La manière de parler, de se con- 
duire, de se comporter avec les élèves, de répondre à leurs questions, de 
les interroger, de les louer, d’attirer leur attention, est une lecon qu’ils 
n'oublieront jamais. Heureusement, l’éducateur ne doit pas compter unique- 
ment sur lui-même. Il existe des méthodes et des techniques d'enseigne- 
ment des adultes qui ont donné déjà de bons résultats. Les moyens auditifs 
et visuels y oecupent une grande place. On a composé des livres d'initia- 
tion, adaptés au degré de culture de ceux qui fréquentent les écoles 
d’adultes ; ils secondent le maître, lequel, cependant, doit être toujours le 
conseiller des lectures de ses élèves. 


Mais le maître doit viser plus haut et faire participer l'adulte à la 
conquête de la connaissance, par des exercices de réflexion et d'expression, 
exécutés en de petits groupes sur des sujets concrets, afin de leur apprendre 
à transformer en culture vivante la contribution inépuisable de Yexpérience 
quotidienne. L’adulte doit être mis à même, dans les limites du possible, 
de conserver sa liberté, ce qui ne veut pas dire s'écarter et refuser son 
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concours aux activités qui le sollicitent. Il faut le rendre conscient des 
influences auxquelles il est soumis chaque jour et de tant de côtés : publi- 
cité, presse, radio, cinéma, et le mettre en garde contre tous les facteurs 
qui, sciemment ou inconsciemment, s'efforcent de le faire agir contre son 
gré, de surprendre sa bonne foi, d'extorquer son approbation ou son argent ; 
en un mot, contre les responsables de cette « dépersonnalisation » que Nous 
avons déjà dénoncée. 


Conclusion : importance et complexité de la formation de adulte. 


De tout ce que Nous avons exposé, il est facile de conclure du’une 
éducation populaire efficace et généralisée ne peut être Y'ceuvre d'une seule 
Institution, mais qu'elle doit être le résultat d'un ensemble d'activités exer- 
cées par tous ceux qui ont quelque autorité dans le peuple. Quiconque 
s'adresse au public à quelque titre que ce soit, a une part de responsabilité 
dans Y'éducation populaire: directeurs de journaux, de radio, de cinéma, 
de théâtre, d'entreprises, de publicité, éditeurs et libraires. Mais également 
les employés, les représentants de l'Etat, les officiers publics ; car il ya 
une manière éducatrice d'organiser le travail, les fêtes populaires, d'établir 
et de faire observer les règlements, de servir le public. On peut dire, en un 
certain sens, que la culture populaire d'un pays en résume le caractère : les 
siècles y ont concouru, les institutions, la langue, les mceurs en sont en 
même temps le fruit et instrument puisqu’elles reflètent esprit de lY'épo- 
que où celles sont nées et qu’elles contribuent à la maintenir. Il suffit de 
passer d'un pays à un autre pour se rendre compte des différences parfois 
considérables qui séparent des peuples, même voisins. Derrière la variété 
des individus, se retrouve un fond commun de culture, patrimoine artisti- 
que, littéraire, folklorique, auquel tous, plus ou moins, participent. En vous 
parlant à vous, Nous n'avons pas besoin de vous dire combien riche est ce 
trésor dans votre belle patrie et quelle reconnaissance méritent ceux qui 
vous lont transmis. 

Vous avez compris, chers Fils et Filles, qui vous consacrez à l'éduca- 
tion des adultes, importance de votre activité et aussi sa complexité et 
les multiples qualités qu'elle requiert. Puissiez-vous persévérer avec cou- 
rage et trouver de nombreux imitateurs. Il ne s'agit pas tant d'exercer un 
métier lucratif, mais un véritable apostolat, à la fois humain, et chrétien, 
source pour vous d'une joie profonde dans la conscience que vous rendez 
un service de haute valeur. L’admiration et l'affection de vos élèves ne 
vous manqueront pas, car ils sont heureux d'avoir recu de vous le don, 
non seulement de votre savoir, mais encore et surtout de votre âme et de 
votre coeur. 

Quant à vous, qui êtes inscrits comme élèves aux cours d'éducation 
populaire, Nous Nous réjouissons avec vous de votre désir de progrès intel- 
lectuel, de votre aspiration à vous qualifier davantage pour les devoirs et 
les responsabilités que notre Éépoque vous impose. Votre persévérance trou- 
vera sa récompence, non seulement dans votre perfectionnement individuel, 
mais encore dans les avantages qui en découleront pour votre famille et 
pour votre cercle social tout entier. 

Avec ce souhait et comme présage des plus abondantes faveurs célestes, 
Nous vous donnons, avec une paternelle affection, à vous, à vos familles 
et à tous ceux qui vous sont chers, Notre Bénédiction apostolique. 
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B. EX ACTIS SS. CONGREGATIONUM 
IL. E. SUPREMA S. CONGREGATIONE S. OFFICH 
Proseriptiones librorum. 

— Per decretum S. Officii diei 3 decembris 1952, a S. Pontifice appro- 
batum, damnatum est opus Ernst MICHEL, Ehe. Eine Ant hropolo- 
logie der Geschlechtsgemeinschaft (Stuttgart, Ernst Klett 
Verlag, 1948) (4). 

— Per decretum S. Officii diei 7 ianuarii 1953, a S. Pontifice appro- 
batum, damnatus est liber qui inseribitur Les événements de la 
foi 1940-1952 (« Jeunesse de PEglise », Editions du Seuil, Paris) (5). 

HI. E SACRA CONGREGATIONE RITUUM 
Dibium (6). 

Promulgata Apostolica Constitutione « Christus Dominus », die 6 Ianu- 
arii 1953, qua in determinatis quibusdam adiunctis facultas singulis Ordi- 
nariis confertur permittendi, statutis diebus, horis vespertinis, sancti Missae 
sacrificii celebrationem, dubium exortum est: «an dictis diebus compre- 
hendi possit Feria V in Coena Domini ». 

Sacra porro Rituum Congregatio, re mature perpensa, auditague Spe- 
ciali Commissione, respondendum censuit: Dilata, et interim nihil inno- 
vetur. Quam responsionem Sanctissimus Dominus Noster Pius Pape XII 
approbare dignatus est. 

Contrariis non obstantibus quibuscumque. 

Die 21 Martii 1953. 

C. Card. MICARA, S. R. C. Pro-Praefectus. 
A. CARINCI, Archiep. Seleucien., a Secretis. 


C. EX ACTIS OFFICIORUM 
E PONTIFICIA COMMISSIONE 
CODICIS IURIS CANONICI ORIENTALIS 
Responsa ad proposita dubia (7). 


Litterae apostolicae motu proprio datae « Crebrae allatae sunt » (XXII 
mense februarii, anno MDCCCCXXXXIX), de disciplina sacramenti ma- 
trimonii. 

Canonis 85 interpretatio authentica 

D. IL — Utrum sacerdos, latini ritus, legitime assistens nuptiis inter 
partem catholicam orientalis ritus et partem acatholicam, sive baptizatam 
sive non baptizatam, servare debeat praescriptum canonis 1102 S2CHC 
an praescriptum can. 85 Litterarum Apostolicarum « Crebrae allatae sunt >. 

R. Affirmative ad primam partem; negative ad alteram. 

D. IL. — Utrum sacerdos, orientalis ritus, legitime assistens nuptiis 
inter partem catholicam latini ritus et partem acatholieam, sive bapti- 
zatam sive non baptizatam, servare debeat praescriptum canonis 1102 S 2 
C.LC., an praescriptum canonis 85 Litterarum Apostolicarum « Crebrae 
allatae sunt ». 

R. Negative ad primam partem ; affirmative ad alteram. 


(4) A.A.S., 1952, XXXXIX, p. 879. 

(5) A.A.S., 1953, XXXXV, p. 185. 

(6) Osserv. Rom., 23-24 Martii 1953, p. 2. 
(7) AAS, 1953, XXXXV, p. 104. 


„MNotac JSibliogtaphicae 


Tertulliani Opera. Pars 1. Opera catholica adversus Marcionem. (Corpus 
Christianorum, Series Latina, I, 1), Turnhout, Brepols, 1953, 24,5 X 
15,5 cm., XL + 80 blz, 80 fr. 


Dom Eligius Dekkers en de monniken van de St. Pietersabdij te Steen- 
brugge hebben een aanvang genomen met een echt benedictijns werk, de 
critische heruitgave van de Kerkvaders: Corpus Christianorum. Reeds 
vroeger verscheen een inleiding op deze uitgave onder de titel Clavis 
Patrum, waarin een minutieuse opsomming wordt gegeven van al de 
Christelijke Latijnse teksten tot aan de Karolingische Renaissance die in 
het Corpus zullen opgenomen worden. Dit werk duidt de beste uitgave van 
de teksten aan en meteen de handschriften en heel de bibliographie die 
voor de tekstcritiek van belang is. 

Volgens dit tot in de kleinste bijzonderheden uitgestippeld plan, wordt 
nu het Corpus Christianorum uitgevoerd. De teksten worden ofwel afge- 
drukt volgens de aangegeven uitgave (Corpus Secriptorum Eecelesiasticorum 
Latinorum, Patrologia Latina van Migne, Monumenta Germaniae Historica, 
enz.), verbeterd of aangevuld volgens de eveneens aangegeven handschrif- 
ten en critische studies, ofwel, vooral wanneer nog geen bevredigende uit- 
gave bestaat, geheel opnieuw bewerkt. 

De Latijnse Kerkvaders verschijnen het eerst, te beginnen met de 
oudste schrijvers, Tertullianus en Cyprianus, tot en met Beda, die reeds 
de overgang vormt van de patristische naar de Karolingische letteren. Niet 
alleen de eigenlijke seriptores, maar ook de concilieteksten, de liturgische 
documenten, de heiligenlevens, de oorkonden, de inschriften, kortom, heel 
het Latijns bronnenmateriaal uit de eerste acht eeuwen van het Christen- 
dom, wordt opgenomen. De nieuwe reeks omvat, oorkonden en inschriften 
niet meegerekend, 2384 werken of fragmenten. 

De verschillende delen zullen, behoudens uitzonderlijke gevallen, in 
de volgorde verschijnen, waarin zij in de Clavis Patrum voorkomen. Voor 
heel de reeks zijn 175 delen, groot in 8° van 600 à 800 blz. voorzien. De 
uitgevers hopen jaarlijks gemiddeld tien delen te doen verschijnen. Aan 
de uitgeverij Brepols te Turnhout werd de druk toevertrouwd. De prijs is 
vastgesteld op 600 Belg. Fr. per gebonden exemplaar en op 500 Belg. Fr. 
per gebrocheerd exemplaar van circa 800 blz. Bij intekening op heel de 
reeks geniet men tien procent korting. De verschillende boekdelen zijn 
ook afzonderlijk verkrijgbaar, zelfs de onderdelen van eenzelfde boekdeel 
die een gesloten geheel vormen. 

De eerste delen omvatten dus de Latijnse geschriften van vóór het 
Concilie van Nicea (Tertullianus, Minucius Felix, Cyprianus, Novatianus, 
Lactantius, Arnobius, enz.). De eerste aflevering is inmiddels verschenen. 
Quinti Septimi Florentis Tertulliani Opera. Pars I, Opera catholica adversus 
Marcionem. Zij bevat buiten een algemene inleiding op Tertullianus, de 
eerste critische uitgave van Ad Martyres, bezorgd door Dom E. Dekkers, 
en de opnieuw bewerkte critische tekst van Ad Nationes, bezorgd door 
Prof. Dr. J. W. Ph. Borleffs. 
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Zo is een reuzenwerk van jaren van wal gestoken. Het zal een getuige- 
nis worden van de durf, de werkkracht en de onverworden, benedictijnse 
accuraatheid van een Vlaamse groep monniken. Het werk is geroepen een 
plaats in te nemen naast de beroemde uitgaven der Mauristen, van Migne, 
het Corpus van Wenen enz. De beste delen daarvan zal het critisch her- 
nemen, verbeteren en aanvullen. Andere werken zal het voor de eerste 
maal in een collectie wetenschappelijk behandelen. Wij wensen de uitgevers 
een oververdiend succes. AR. 


* H.J. SPIER, Karl Barth. Profeet of ketter ? Delft, Uitg. Van Keulen, 
1952, 19,5 X 14 cm, 110 blz. 


In dit «eenvoudig» geschrift bedoelt S, de hoofdlijnen van Barth’s 
leer te beschrijven en vooral de actuele vragen in verband met deze stel- 
lingen te beantwoorden. Hij wil wijzen op het dringend gevaar dat de 
doorwerking van Barth’s leer voor ons christelijk bestaan oplevert. S. be- 
paalt vooraf- dat Barth’s werk moet beoordeeld worden tegen een typisch 
Duits-Zwitserse achtergrond (tegenhanger van Schleiermacher, sterk be- 
invloed door het existentialisme van Kiekegaard), en in die zin erkent hij 
volmondig de hoge verdiensten van de profeet, alhoewel hij verder de 
fundamentele ketterijen van Barth onverbiddelijk brandmerkt. De kritiek 
van S. is vooral geïnspireerd van uit Nederlands Calvanistisch standpunt 
en zo vindt hij het «in strijd met de historie van ons christelijk volks- 
leven om het Barthianisme in ons land te willen importeren» (blz. 104). 
Wij kunnen hier niet ingaan op de verschillende vragen die S. onderzoekt. 
Hij behandelt achtereenvolgens de leer over God, Gods Woord, de algemene 
openbaring, Christus, de Kerk, de kinderdoop, de verkiezing, de mens, de 
christelijke actie en de politiek. Daarin toont hij duidelijk het spel der 
tegenstellingen, waarvan vele volgens S. bijbelvreemde spanningen doen 
ontstaan. AR. 


V. WARNACK, Agapè. Die Liebe als Grundmotiv der neutestamentlichen 
Theologie, Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1951, 21,5 Xx 14 em, 756 blz. ; 
DM 26,50. 


Het christendom is de openbaring van de liefde, en wel van de liefde 
die « Agapè» genaamd wordt. Reeds deze terminologie bewijst de origina- 
liteit van deze openbaring. Vóór Christus wordt de liefde omschreven het- 
zij met «sexus», hetzij met «eros». Het feit dat de N.T. schrijvers de 
liefde als agapè bestempelen, stemt tot nadenken en voert tot de conclusie 
dat er tussen de vroegere wereldse opvatting en de christelijke liefde een 
kloof bestaat. Zonder twijfel heeft de theologie de openbaringsgegevens 
over de liefde nog niet genoegzaam gerealiseerd. Onze tractaten over deze 
goddelijke deugd, beperken zich ofwel tot een omschrijving van de ob- 
jecten en werken van de christelijke liefde, ofwel ontleden philosophisch 
en phaenomenologisch de verschillende houdingen die onder het begrip 
liefde kunnen gevat worden. De ontoereikendheid van deze studierichting 
wordt overvloedig bewezen in deze schitterende studie van de benedictijner- 
monnik Dom V. Warnack. Positief trouw wordt op de achtergrond van de 
Religionsgeschichte en het Oud Testament de openbaring van de liefde 
nagegaan in de bronnen van het Nieuw Testament (1), het wezen van de 
Agapè geschetst (II), en in het licht van de Agapè een theologie van de 
christelijke boodschap voorgehouden (III). 

De verdienste van dergelijk werk kan niet genoeg naar waarde geschat 
worden. Twintig jaar geleden verscheen van de hand van de Zweedse theo- 
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loog, A. Nygren ook een uitvoerig werk over de liefde: A. Nygren, Eros 
und Agapè, Gutersloh, 1930 (in het frans vertaald « Eros et Agapè», 2 vol, 
Paris, Aubier). Deze stevige studie, die op velerlei gebied interessante per- 
spectieven opent, blijft echter gevangen in de lutheraanse kategoriën : de 
mens is onbekwaam zich van Gods liefde te doordringen ; om die reden 
bemint God in hem. Dom Warnack gaf, door zijn ontleding alleen, een af- 
doend antwoord aan de voorstelling van A. Nygren : de agapè werkt niet 
louter in de mens; ze ìis ook gegeven aan de mens, en vindt in de mense- 
lijke natuur een contactpunt waardoor zij zich kan inschakelen. De natuur 
immers door de « potentia oboedientialis» is gericht op de Agapè, zoniet 
essentiel, dan toch existentieel, krachtens een roeping van God, die vrij 
het werk door de schepping begonnen, vervolmaakt. 


Dom Warnack bedoelt echter geen louter apologetisch werk, Veel meer 
komen. in zijn boek de ongekende rijkdommen van de Agapè aan het licht. 
Het is onmogelijk de bijna driehonderd blz. over het wezen der liefde, die 
hij ons in 12 achtereenvolgende punten schetst, hier te resumeren. Wij 
zouden het wel verlangen om de priesters van de eigen aard en. spiritua- 
liteit van het christen-zijn bewust te maken : de agapè is essentieel een 
schenkende liefde, volledig gratuit, volledig buiten zichzelf tredend, onbaat- 
zuchtig en aan geen voorafbestaande waarde in de mens gebonden ; in- 
tegendeel ongemotiveerd en transcendent aan iedere waarde, is zij zelf 
schepper van waarde in de beminde en verheffend. Deze liefde neemt haar 
oorsprong uit God, ze is dus geen mogelijkheid van de mens op zichzelf. 
Nochtans wordt de goddelijke liefde met haar eigenschappen door de Open- 
baring in de mens gerealiseerd. Deze geopenbaarde liefde is pneumatische 
liefde. Zeer geslaagd ontwikkelt de auteur de zin van dit gegeven, als het 
persoonlijk theocentrisch « zijn» van God in zijn bovennatuurlijke macht 
en in zijn scheppende volheid (blz. 924). Van uit dit essentieel zijn der 
liefde worden het persoonskarakter, de gemeenschap eigen aan de liefde, 
de deelname aan het mysterie van de Triniteit, het eschatologisch karakter 
van de liefde ontwikkeld. Volgt een synthese waarin de liefde als het be- 
staan voor anderen geschetst wordt (blz. 448). 


Het derde deel « Das Mysterium der Agapê» is meer van synthetische 
aard en beschouwt de uitwerking van de Agapè in God, in schepping en 
wal van de mens, in menswording en kruis, in de Kerk en in de verwezen- 
lijking van de Agapè door geloof en Sacrament, tenslotte in haar vol- 
einding. 

Deze beschouwingen wijzen reeds genoegzaam op het geestelijk kapi- 
taal in, dit boek bevat. De theologie, mits haar werktijd worde gegund, kan 
en zal er dankbaar gebruik van maken om meer echt christendom naar 
voor te brengen. We wensen Dom V. Warnack van harte geluk. Hij be- 
heerst dit thema, dat het grondmotief is van de Openbaring, en dat dan 
ook het motief moet zijn van het christelijk leven, volledig. Hij beheerst 
ook de uitgebreide literatuur over dit onderwerp. De nota’s en de tafels 
bewijzen het. Wij wensen dit boek, zijn gedachten en zijn geest, ruime 
verspreiding. 


Werkgenootschap van katholieke theologen in Nederland, Jaarboek 1952. 
Voordrachten en discussies, Hilversum N.V, Gooi en Sticht, 1952, 24 X 
16 cm, 159 blz, fl. 6,90. 

De bezinning in een werkgenootschap op de oeroude activa van de 
katholieke theologie en van haar ontwikkeling, heeft ongetwijfeld het voor- 
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deel dat sommige problemen eens actueel belicht worden, en bovendien 
dat sommige theologische problemen, meer eigen aan onze tijd, naar voor 
gebracht worden. Bewijs daarvan is dit nieuw jaarboek van het Neder- 
lands Werkgenootschap voor katholieke theologen. De opkomst van de 
positieve theologie was aanleiding tot een studie door H. Tromp, over de 
verschillende werkwijzen van deze theologie als dogma-geschiedenis, theo- 
logia positiva argumentativa en theologia positiva explicativa. De ver- 
nieuwde theologie van het geloof zal ook baat vinden in de studies van 
Dr F. Malmberg over « Het middelijk - onmiddelijk contact met God in 
onze geloofsact, speciaal geïlustreerd aan het dogma», als ook van Dr G 
F. Pauwels over « Theologie en psychologie der bekering». Andere behan- 
delde onderwerpen raken meer het domein van de genade (Dr Sebastianus : 
Gods heilswil — Dr Chr. Oomen : Kanttekeningen bij het genadesysteem 
van St. Alfonsus), het sacrament van de biecht (Dr P. Schoonenberg : 
Volmaakt en onvolmaakt berouw) of de zedelijkheid in ’t algemeen (Dr 
IL. H. Cornelissen: Zedelijkheid en vrijheid), het geweten (Dr H. van 
Zunderen : de opinie of de mening) en de rechtvaardigheid (W. Duynstee : 
verdelende rechtvaardigheid — Dr A. van Galen : De gerechte prijs). Voor- 
waar wordt deze reeks jaarboeken van het nederlands werkgenootschap 
een eerste rangsreeks, die een verrijking betekent voor onze theologie. 
M.F. 


B. OLIVIER, Petit traité de Pespérance chrétienne, (Etudes religieuses), 
Liège, La Pensée catholique, Paris, Office général du livre, 1952, 18,5 X 
12,5 em, 27 fr. 


De deugd van hoop is werkelijk verwaarloosd in ons theologisch onder- 
wijs. Nochtans is er geen deugd heden ten dage meer actueel als deze. 
Daarom zijn wij gelukkig als er een poging gedaan wordt om de christe- 
lijke inhoud van de hoop te schetsen. In dit boekje worden talrijke gegevens 
van Oud en Nieuw Testament over de hoop in het licht gesteld. Doorheen 
deze ontdekt men de hoop als de grote kracht en als dynamische spanning 
van het volk naar de voleinding van zijn bestaan. De latere theologie van 
de hoop waarvan wij een neerslag vinden in sommige handboeken, kan 
slechts begrepen worden in het licht van de verbondstheologie en de mes- 
siasverwachting en vervulling in Oud en Nieuw Testament. De deugd van 
hoop wordt in dat licht opnieuw een levenswekkende kracht en kan het 
optimisme eigen aan de christelijke levenshouding funderen. 

MF. 


A. CHANSON, Pour mieux administrer Baptême, Confirmation, Eucha- 
ristie, Extrême Onction, Arras, Editions Brunet, 1952, 22,5 X 14 cm, 
960 nrs. 

In 1848 verscheen van dezelfde auteur een boek over de pastoraal en 
de practijk van de biecht, dat als een mijn voor de biechtzielzorg mag 
beschouwd worden (Coll. Gand. 1950, blz. 179). Het huidig boek staat op 
hetzelfde standpunt, in het teken van de hedendaagse ontdekking der 
sacramentele rijkdommen en de initiatieven tot sacramentele beleving van 
het christendom. Ondertussen verscheen in Frankrijk door de zorgen van 
het episcopaat het « Directoire pour la pastorale des sacraments à l'usage 
du clergé » (Paris, Bonne Presse). Dit doeument bracht de doctrinele waarde 
van de sacramenten, de gevolgen voor de pastoratie en de practische richt- 
lijnen voor hun toediening meer op het voorplan. Z. E. H. Chanson liet zich 
door deze richtlijnen inspireren, om zijn boek over de toediening van deze 


— 175 — 


H. Sacramenten samen te stellen. De doctrinele beginselen van het bisschop- 
pelijk doeument worden in een afzonderlijk voorafgaand hoofdstuk be- 
handeld en voor ieder sacrament dan speciaal uitgewerkt. De canonische, 
liturgische en pastorele aspecten van de toediening dezer sacramenten 
worden nader toeglicht, en aan de hand van practische voorbeelden en 
denkbare hypothesen uitgebouwd. De auteur vermijdt in een overdreven 
rubricisme te vervallen. Hierin mag hij geluk gewenst worden. De religi- 
euze inzet van de personen, die de sacramenten ontvangen, wordt terecht 
onderlijnd (zie vooral Communie). We wensen het boek een ruime ver- 
spreiding. Met man en macht moet immers tegen de slordige bediening 
der sacramenten, tegen de zielloze routine, waarmede sommige priesters 
te werk gaan, tekeer gegaan. Mocht de geest en de practijk van dit boek 
dan ook gewaardeerd worden door alle « dispensatores Mysteriorum Dei». 
M.F. 


CH. V. HERIS, Le mystère de Veucharistie, Paris, Editions Siloë, 1943, 
18,5 X 12 cm, 140 p. 

CH. V. HERIS, Spiritualité de amour, Paris, Editions Siloë, 1950, 
18,5 X 12 cm. 343 p. 

Deze twee werken van Pater Héris zijn bestemd voor een breder 
publiek dan de vaktheologen. Het eerste werd vroeger opgenomen in het 
encyclopedisch werk «Le Christ» (Bloud et Gay, 1935). Het werd als 
afzonderlijke uitgave reeds een tiental jaren geleden klaargemaakt en 
brengt zekere verbeteringen aan de eerste uitgave : bepaald over de trans- 
substantiatie en de deelname der gelovigen aan het misoffer. Het bevat na 
een inleiding over de leer van Christus’ mystiek lichaam, een studie over 
de sacramentaliteit van de eucharistie, een volgende over het dogma zelf 
(reële tegenwoordigheid en transubstantiatie), en een. laatste over het 
sacrificaal en spijsaspect van de eucharistie. Het laatste is het beste. Het 
eerste is maar al te klassiek. Graag zouden wij voor de eucharistie als voor 
de andere sacramenten een eenheid tussen sacrament en sacrificie uitge- 
werkt zien. 

Het tweede werk over de liefde is gebaseerd op de leer van St. Thomas. 
Vertrekkend van het algemeen begrip van affectiviteit en liefde, ontleedt 
hij de eigenliefde, de liefde voor de anderen in haar verschillende, meer en 
meer gespiritualiseerde vormen, om op te stijgen naar de theologale boven- 
natuurlijke liefde van God en de mensen, naar Gods beeld geschapen. 
In deze laatste vorm specifieert hij nader de bovennatuurlijke liefde in 
het huwelijk en de maagelijke liefde in de religieuse staat. Deze leer, zeer 
thomistisch van inslag, is wel vatbaar voor algemeen gecultiveerde per- 
sonen, en zal voor verantwoordelijke personen in de opvoeding ook ver- 
nieuwende waarde bezitten. Zij schetst echter nog te weinig de originali- 
teit en het specifiek karakter van de christelijke agapè of van de Gods- 
liefde waarmee de mens voortaan bemint. MF. 


P. PARSCH, La sainte Messe expliquêe dans son histoire et sa liturgie, 
(Renaissance et Tradition), Brugge, Beyaert, 1951, 22,5 X 14 cm, 85 fr. 


De eerste uitgave van dit werk dateert van 1939. Het stelt zich voor 
als getuige en bewerker van de vernieuwde deelname van de gelovigen aan 
het offer van Christus en zijn Kerk. Bovendien is het als positief-historische 
studie ook een bron voor de theologie. Ons inziens immers kan de wezen- 
heid van het eucharistisch offer niet begrepen worden, tenzij door een 
nauwkeurige ontleding van de liturgie als locus theologicus. 


Tb es 


Men kent reeds genoegzaam de bedrijvigheid van Dr. Pius Parsch op 
gebied van Misliturgie en Misbeleving. In deze studie over ontwikkeling 
en groei van het eucharistisch offer, stelt hij zich gewild niet op het strikt 
wetenschappelijk standpunt. Priester en leek zullen er echter een gemoti- 
veerd inzicht van de Romeinse mis in vinden. Wij bevelen dit boek ten 
zeerste aan voor allen, die met een gezonde verklaring van de riten en 
gebeden, een geestelijke deelname aan het essentieel offergebeuren voor 
zichzelf en voor anderen willen bewerkstelligen. MF. 


Het Sacrament van boetvaardigheid (Tijdschrift voor geestelijk leven, 
Be Jg. N° 4-5), Antwerpen, ’t Groeit, Den Haag, N.V. Pax, 167 blz. 


Het tijdschrift voor geestelijk leven wil de doctrine van het christen- 
dom practisch en psychologisch uitwerken. Na een speciaal nummer gewijd 
te hebben aan het mysterie van de eucharistie, wordt in dit nummer een 
christelijk inzicht geschonken in het boetesacrament. Vooral het eerste 
artikel vande hand van P. Schillebeekx, die op gebied van sacramenten- 
theologie baanbrekend werk verricht door zijn meesterwerk over de 
«Sacramentele Heilseconomie» (*t Groeit, 1952), verdient de volle aan- 
dacht : het geeft een duidelijk inzicht in de structuur van dit sacrament 
als daad van God en daad van de mens. De onderscheidene aspecten van 
de biecht worden in de volgende artikelen behandeld: berouw (A. J. 
Arnte), schuldbesef (A. Snoeck), belijdenis (A. Hosten), gewetensonder- 
zoek (M. Heusen), biechtpenitentie (H. Roosen). Verder wordt het pro- 
bleem van de angstvalligheid, de vrijheid van biechten en de bekoring aan- 
geraakt. Het laatste artikel over de biechtvader der kloosterzusters past 
minder in het geheel. 

Al samen goede lectuur die dieper godsdienstig inzicht zal bij- 
brengen. Leken vragen om dergelijke litteratuur. MF. 


K. BERQUIN, M. BRUTSAERT, A. VANDEVELDE, Biechtopleiding 
op de lagere school, Christelijk Onderwijzersverbond, 1952 (Te bestellen, 
E. K. Secretariaat, Maria-Rustoord, Handzame, W. VL), 88 blz. 

Deze brochure bevat de lessen van een E.K. vormingsdag voor het 
onderwijzend personeel der lagere scholen van het bisdom Brugge. Het is 
wel goed dat deze lessen ook gelezen worden door de priesters. Zij kunnen 
er zich immers niet genoeg van bewust zijn dat de vorming van het kind 
tot de biecht veelal beslissend is voor de efficaciteit van dit sacrament in 
het latere leven. Dat zij daarom de wenken die in dit boekje voorkomen, 
zelf trachten uit te bouwen in hun pastoratie, en vooral de kinderbiecht 
niet beschouwen als een last, waarvan zij zich zo rap mogelijk ontdoen ! 

M.F. 


K. CRUYSBERGHS, Ons sekulier priesterschap, Leuven, N.V. De 
Vlaamse Drukkerij, 1952, 23 X 18 cm, 144 blz, 60 fr. 


Mer Cruysberghs heeft voor de Vlaamse priesterschaar reeds oneindig 
veel gepresteerd. In dit boek wil hij van de gevarieerde taak van de dioce- 
sane priester als pastoor, onderpastoor, professor of proost van sociale 
werken een juist inzicht bijbrengen, die het hun zal toelaten hun zending, 
hun juiste plaats in het geheel der Kerk en in hun verhouding tot anderen 
te begrijpen. Het werk is dus niet bedoeld als een nieuwe bijdrage tot het 
probleem, de laatste jaren zo acuut gesteld, over de natuur en de spiri- 
tualiteit van het diocesaan priesterschap. Wel geeft het een concreet inzicht 
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in de eigen zending van de diocesane priester om hem bij zijn zwaar, 
modern apostolaat te helpen. Met de hem eigen sereniteit weet Mgr Cruys- 
berghs de actuele en moeilijke problemen aan te snijden en een gefun- 
deerde oplossing voor te stellen. Aanbeveling heeft het werk verder niet 
nodig ! Tolle et lege ! MF. 


L. J. CALLEWAERT, En Vlaanderen voor Christus, Antwerpen, ’t 
Groeit, Bilthoven, H. Nelissen, 1951, 22 X 15 cm, 312 blz. 


In 1943 werd de verspreiding van de vorige uitgave van dit boek door 
de Duise bezetting verboden. Deze tweede uitgave is onveranderd. En 
ofschoon ruim tien jaar verlopen zijn, behouden de verhandelingen van 
P. Callewaert hun volle waarde. Het boek is een verzameling van ser- 
moenen en geestelijke voordrachten in de jongste jaren vóór de oorlog, in 
kerken en zalen gehouden. Het behandelt voor een ruim deel de verschil- 
lende aspecten van het geloofsleven van ons volk, in zijn. zonnige aspecten 
en in zijn schaduwzijden, de oorzaken van de geloofsafval in Vlaanderen, 
de opvoeding tot geloof, de taak van de zielzorg op dit punt. De laatste drie 
hoofdstukken handelen meer over familieleven en opvoeding ! 

Naast de warmte van de uiteenzettingen, die nog het gesproken woord 
verraden, beklemtonen wij hier graag de schitterende diagnose en ontle- 
dingen van het geloof bij ons volk, met de striemende aanklacht tegen het 
tekort aan zelfstandig geloof en met de opvoedende wenken tot echtheid 
en durf in het geloofsleven. 

Iemand die dit boek leest wordt nog eens wakker geschud uit zijn 
geestelijke slaap, waarin hij door materialisme of inertie mocht vervallen 
zijn. Priesters zullen er goed aan doen dit boek, dat met liefde voor ons volk 
geschreven werd, te herlezen. Ook de grote massa van onze leken zullen 
er tot meer apostolisch werk door aangezet worden. Het vraagt bovendien 
geen grote inspanning het werk te doorlezen ! Het doet goed ! MF. 


J. NOUWENS, De veelvuldige H. Communie in de geestelijke literatuur 
der Nederlanden vanaf het midden van de 16e eeuw tot in de eerste helft 
van de 18e eeuw, Antwerpen, ’t Groeit, Bilthoven, H. Nelissen, 1952, 16 X 
24 cm, 80 + 379 blz, Ing. 240 fr, geb. 285 fr. 


Het thema van dit boek leverde de stof voor een dissertatie, welke in - 
November 1949 aan de historische fakulteit van de Gregoriana verdedigd 
werd. Een groeiende vertrouwdheid met de bronnen, verdere contacten met 
de moderne literatuur, een nader afwegen van de verschillende conclusies 
brachten S. er toe een bewerking te ondernemen. Zo kwam deze hoogst- 
wetenschappelijke studie tot stand, waarin met de grootste nauwkeurigheid 
twee eeuwen strijd rond de veelvuldige communie in de Nederlanden be- 
handeld wordt. Het is een prestatie die enorm werk moet gevraagd hebben. 
Er was een opzienbarend aantal bronnen te doorwerken — de opsomming 
alleen beslaat 50 blz. — alsmede een uitgebreide bibliographie na te gaan. 
Niettegenstaande deze uitgebreide stof is het boek een meesterwerk van 
klaarheid, van doorzicht en van wetenschappelijke juistheid. 


De inhoud is een brok geschiedenis der vroomheid in de Nederlanden 
en elders. Als uitgangspunt neemt Dr Nouwens het Concilie van Trente, het- 
geen zijn specifiek thema van de veelvuldige communie in de Nederlan- 
den op een breder achtergrond stelde. Het Concilie van Trente vormt inder- 
daad een beslissend moment in de beweging ten gunste van de veelvuldige 
communie ; zijn uitspraak is een voor allen geldende norm en een program 


a HAB 


dat eenieder had te onderschrijven, hoe hij het dan ook meende te moeten 
interpreteren. Het onderzoek eindigt in de eerste helft der 18e eeuw. Dat 
is wel niet het einde van het dispuut over de veelvuldige communie, maar 
S. sluit zich hier aan bij het Ruusbroecgenootschap, dat in zijn tijdschrift 
« Ons geestelijk erf » het onderzoek naar de geestelijke nalatenschap onzer 
voorvaderen niet verder uitstrekt dan de eerste helft der 18e eeuw. Gezien 
zijn studie niet handelt over moraaltheologen, maar over geestelijke schrij- 
vers, meent hij dezelfde normen te mogen toepassen. 


Dr Nouwens onderzoekt niet zozeer welke sporen het Jansenisme heeft 
nagelaten in de Nederlandse geestelijke literatuur, zoals zijn oorspronke- 
lijke opzet was, dan wel de opvattingen zelf over de veelvuldige communie 
‘sinds Trente. Feit is immers dat deze niet altijd door Jansenistische motie- 
ven werden geleid. Gezien nu de beweging rond de veelvuldige communie 
onder sterke invloed stond van het buitenland, begon S. met een overzicht 
in hfst. I over die strijd in het buitenland, vooral in verband met het dispuut 
rond Arnauld's «De la fréquente communion», dat voor de veelvuldige 
communie hoge, ja soms onmogelijke eisen stelde. De buitenlandse strijd 
vormt de noodzakelijke achtergrond. Zozeer zelfs drukte het internationale 
contact zijn stempel op het geestelijk en vooral eucharistisch leven in de 
Nederlanden, dat Pater Nouwens de hoofdverdeling van zijn werk moest 
baseren op de drie fazen, waarin de beweging in het buitenland verliep. Zo 
behandelt hij in hfst. II de Italiaanse faze, gekenmerkt door de strijd die 
geleverd moest worden om de veelvuldige d.i.-de wekelijkse communie in 
te voeren, een strijd die vrij spoedig met succes werd bekroond. De dage- 
lijkse H. Communie staat nog niet in het centrum van de aandacht. In de 
praktijk was echter reeds een tendenz aanwezig om ook dagelijks tot de H. 
Tafel te naderen, en vanuit Spanje zou weldra de strijd voor of tegen de 
dagelijkse communie ontbranden. Dat vormt dan het hfst. III of de Spaanse 
Faze. Aan het eind van dit hoofdstuk vestigt Pater Nouwens de aandacht op 
een belangrijke conclusie : de strijd in deze Spaanse faze stond nog niet in 
het teken van Jansenisme. Volgt hfst. IV of de Franse faze, waarin het 
debat rond Antoine Arnauld’s «De la fréquente communion» naar de 
Nederlanden oversloeg. De strenge houding voor het absolveren van grote 
zondaars en de haast onvervulbare eisen, die ook aan de overigen werden 
gesteld, vormden een gevaarlijke bedreiging voor de veelvuldige (weke- 
lijkse) communie. De reactie tegen deze richting komt tot uiting in een 
indrukwekkende reeks geschriften, die de strijd voor het behoud van de 
veelvuldige communie voeren. Het boek eindigt met een vijfde hoofdstuk 
« Brandende lampen », zo genoemd naar een werk van de Carmeliet Timo- 
theus a Praesentatione B.M.V., een soort leven van alle heiligen Gods in 
verband met het H. Sacrament, waarin allerlei praktijken en opvattingen 
omtrent het communiceren tot uiting komen. 


Het is onmogelijk in het bestek van deze recensie de rijkdom van 
veelzijdige beschouwingen uit de geestelijke literatuur van dit tijdperk 
weer te geven, Naast de grote historische waarde van dit boek dat een ganse 
periode van ons geestelijk patrimonium openlegt, werpt deze studie ook 
nieuw licht op het vermaarde communiedecreet van Pius X, die met een 
slag de dagelijkse H. Communie voor allen openstelde. P. Nouwens’ werk 
zal ook beter inzicht geven in de subjectieve structuur van het Eucharistie- 
sacrament : Historia magistra vitae. Kortom het is een waardevol stuk. De 
lezer hoeve bovendien geen schrik te hebben dat het moeilijk leest. Hoe 
trouw wetenschappelijk ook, heeft Dr Nouwens dit schijnbaar eentonig 
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onderwerp op altijd weer boeiende wijze in een heldere stijl weten voor té 
stellen. MF. 


A. DE SWAEF, Dagen en nachten in Spanje, Wetteren, Odal-Uitgave, 
1952, 20 X 13,50 cm., 235 blz. 


Wij hebben dit boeiend boek als een beste ontspanning gelezen. Het 
typeert op zijn best het Spaanse volk en de Spaanse ziel met de kenmerken 
en geplogenheden eigen aan ieder streek of gewest. Het beschrijft op een 
sprankelende wijze zowel het rijke natuurschoon, als de heerlijkheden der 
steden en de adellijke burchten van het platte land. Historische nota's 
illustreren niet zelden de beschrijvingen. Om op dergelijke manier over 
Spanje te schrijven moet men zich wel degelijk inwerken in het Spaanse 
volkskarakter en de Spaanse kultuur. Wij kunnen dan ook goed S. begrij- 
pen in zijn lovend oordeel over dit volk en de mogelijkheden die de Spaanse 
ziel verbergt. Wij wensen hem geluk om dit werk : Wie in Spanje geweest 
is zal dit boek graag lezen ; wie er henen gaat leze het eveneens. Het zal 
hem toelaten de Spaanse volksziel te benaderen. MF. 


Manete in dilectione mea. Réflexions ascétiques et pastorales proposées 
aux jeunes prêtres pour qu'ils deviennent apôtres du Ceeur de Jésus, Parijs, 
Téqui, z.d., 19 X 12 em, 165 blz. 

In zijn inleiding drukt S. er zijn verwondering over uit dat dit boekje, 
zonder enig charisma van wetenschap en kunst, reeds de 7e uitgave in het 
Italiaans, thans de 6e in het Frans bereikte en bovendien ingang gevonden 
heeft in het christendom van de ganse wereld. Wij delen volledig zijn ver- 
wondering ; dit succes, dat in een mengsel van bescheidenheid en tegelijk 
naïef zelfbehagen breedvoerig beschreven wordt, is niet noodzakelijk een 
bewijs dat de H. Geest er mee gemoeid is, maar kan even goed getuigen van 
de sclerose die vele zgn. diep-christelijke middens heeft aangetast. Het 
boekje bevat een goedgemeende oproep tot een werkelijke beleving van het 
priesterlijk ideaal, maar op een sentimentele toon die zeker niet geschikt 
is om gezonde mensen uit het Noorden te treffen. De Franse tekst is voort- 
durend onderbroken door Latijnse teksten van de H. Schrift, te pas en te 
onpas, is voor de helft citaat uit schrijvers allerhande, voornamelijk uit de 
schriften van de h. Margareta Maria Alacoque. S. beroept zich ten onrechte 
op I Cor. I, 27-28: quae stulta sunt mundi elegit Deus... Gods roeping is 
genade, God heeft geen nood aan ons, akkoord ; maar dat betekent geenszins 
dat wanneer hij ons roept om zijn evangelie te verkondigen, Hij ons vraagt 
om het op een dwaze manier te doen. God roept ons helemaal, niet enkel ons 
sentiment, niet enkel ons hart, niet enkel ons handen en voeten, maar ook 
ons verstand. H.v.d.B. 


R. BASTIN, Het Oude Verbond. Nederlandse tekst van H. Vencken. 
Een album groot formaat met tien prachtige platen in veelkleurendruk en 
twintig houtskooltekeningen van Y. Englebert, Casterman, Doornik, 60 fr. 

Levendig verhaald, mooie tekeningen, net uitgegeven. Een nuttig en 
aangenaam geschenk voor de jeugd. 


S. AXTERS, O. P., Geschiedenis van de Vroomheid in de Nederlanden, 
H De eeuw van Ruusbroec, Antwerpen, De Sikkel, 1953, 18 X 25 cm, 
XI + 600 blz, ing. 380 fr, geb. 430 fr. 


Het tweede deel van Pater Axters’ monumentale geschiedenis der 


le Des 


Nederlandse vroomheid beslaat de XIVe eeuw. Deze eeuw vormt een 
tamelijk afgesloten periode en bereikt met Ruusbroec het hoogtepunt van 
de Nederlandse mystiek. 

De neoplatonistische traditie, die vanuit de bloeiende Parijse scholen, 
langs de nieuwe bedelorden om, rond 1300 in de Nederlanden sterke inslag 
krijgt, helpt een nieuwe religieuze atmosfeer scheppen, die onze vroom- 
heid beslist in de bespiegelende richting drijft (Hst. I). Ruusbroec's Drie- 
eenheidsmystiek betekent zeker het hoogtepunt van deze richting en be- 
heerst de gehele XIVe eeuw. Maar een reeks bespiegelend georiënteerde 
Vromen zijn hem in de eerste helft der eeuw voorafgegaan (Hst. II). 
Achtereenvolgens ontleedt S. de vroomheidsbeleving en de literaire neer- 
slag ervan bij de Dominicanen, de Franciscanen, de kluizenaars en kluize- 
naressen, de begijnen en in enkele belangrijke afzonderlijke tractaten, zoals 
de Limburgse Sermoenen, de Gaesdonckse Tractaten e.a. Gans deze vroom- 
heidsliteratuur van 1300 tot 1340 is een duidelijk ontwaken tot een. voorals- 
nog nauwelijks vermoede werkelijkheid : onze ontologische verbondenheid 
met de Drieëne God en de trinitarische betekenis van ieder menselijk 
bestaan. Bij de kluizenaar Gerard Appelmans met zijn bekende « Glose op 
den Paternoster », en de begijn Margaretha Porete met haar « Mirouer des 
simples ames» benaderen wij reeds de hoogmystiek van Ruusbroec. Deze 
heeft de menigvuldige fragmentarische uiteenzettingen, die hem vooraf- 
gingen, in zijn grootse mystieke synthese samengebundeld, met zijn eigen 
mystieke ervaringen en lering aangevuld en aan, de hechtste christelijke 
traditie getoetst. In een tachtigtal bladzijden schetst S. klaar en bondig 
de huidige stand van de Ruusbroecstudie : zijn leven en literaire bedrijvig- 
heid, chronologie en, verspreiding van zijn werken, inhoud en bronnen van 
zijn leer (Hst. III). 

Dezelfde mystieke traditie vinden wij terug bij Ruusbroec’s oudste 
leerlingen (Hst. IV). Opmerkenswaardig is hier een meer uitgesproken 
naar voortreden van de Christusbeleving, vooral bij Jan van Leeuwen en 
Jan van Kuregem; dit wijst erop dat ook bij Ruusbroec deze Christus- 
beleving een vitale werkelijkheid moet zijn geweest, hoewel zij bij hem, 
wegens de grotere nadruk op de goddelijke natuur van Christus, meer als 
Logosbeleving voorkomt en als dusdanig in de Drieëenheidsmystiek wordt 
ingeschakeld. Tenslotte kwam ook de lekenvroomheid in de loop der XIVe 
eeuw duidelijk onder de invloed van de metaphysisch georiënteerde mys- 
tieke atmosfeer van haar tijd. Maar het illuminisme van sommige onge- 
schoolde lekenkringen leidde tot de buitennissigheden van de Geselpro- 
cessie en van de Danswoede (Hst. V). 


De nederlandse mystiek der XIVe eeuw mag in haar geheel genomen 
bestempeld worden als Drieëenheidsmystiek ; alle andere elementen wor- 
den daaraan ondergeschikt. Zij staat duidelijk in de lijn van de Grieks- 
Alexandrijnse gnosis, hoewel reeds sterk door de Westerse theologie be- 
invloed. Onze Vromen hebben echter ook op een eigen manier op deze 
mystieke nalatenschap van het voorgeslacht ingewerkt, o.m. door de 
sociale betekenis van de mystieke ervaring sterk te benadrukken. 


In dit tweede deel gaat S. met dezelfde wetenschappelijke methode 
tewerk als in het eerste (zie Coll, Gand. 1952, fasc. 2, blz. 182). Het werk 
munt uit door klaarheid en overzichtelijkheid. Het leest vlot en aangenaam. 
Alleen iemand die zich jarenlang voortdurend en met liefde aan dit mooie 
stuk godsdienstig Vlaams verleden heeft weggeschonken, kon zo een ver- 
dienstelijk werk presteren. Moge het voor velen een wegwijzer zijn naar 
deze rijke bronnen uit eigen verleden, waaruit ongetwijfeld én voor de 
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theologie én voor de persoonlijke godsvrucht nieuw en fris leven kan geput 
worden. L.R. 


Dr J.G. STERCK, Bronnen en Samenstelling van Marnix’ Biënkorf 
der H. Roomsche Kercke. Bijdrage tot de studie van het godsdienstig-pole- 
misch proza in de Nederlanden der XVIe eeuw (Kon. Vlaamse Acad. voor 
taal- en letterkunde, Reeks VI, nr 69), Leuven, De Vlaamse Drukkerij, 1952, 
16,5 X 25 cm, 252 blz. 

“_ De « Biënkorf » van Marnix van Sint Aldegonde houdt sinds een kleine 
eeuw de literatuur- en godsdiensthistorici bezig, en is op de meest uiteen- 
lopende wijzen beoordeeld geworden, naargelang de sym- of antipathieën, 
die men zijn auteur toedraagt. S. heeft terecht gemeend dat alleen een 
diepgaande analytische studie van het pamflet zelf en vooral een grondig 
onderzoek over de bronnen en samenstelling ervan, meer klaarheid kon 
brengen. Alleen door de auteur in zijn werk zelf te ontmaskeren, zou de 
waarde ervan duidelijk worden. î 

Een korte suggestieve levensschets van Marnix gaat vooraf, alsook 
een bespreking (met een paar nieuwgevonden documenten verrijkt) over 
de publicatie en het onthaal van de Bk. Het zwaartepunt van deze studie 
ligt echter in de hoofdstukken III, IV en V, waar de Bk aan een strict 
wetenschappelijke dissectie wordt onderworpen. Met een ware humanis- 
tische speurzin en met bewonderenswaardig philologengeduld heeft S. de 
vermelde en onvermelde bronnen van Marnix opgezocht. en geïdentifi- 
ceerd. En zelf verklaart hij dit werk nog onafgesloten. Het heeft hem toch 
tot de verrassende conclusie gevoerd, dat Marnix reeds in 1566-67 in het 
Frans, onder de deknaam Jomlaiela, een gelijkaardig werd, de «Com- 
mentaire », had uitgegeven ; dit verwerkte hij in 1569 tot zijn « Biënkorf », 
die hij naderhand weerom in het Frans zou vertalen en bijwerken tot 
« Tableau des différends de la religion ». 

Uit het uitvoerig bronnenonderzoek is ondertussen het opzet en de 
werkmethode van Marnix duidelijk gebleken (Hst. VI). Een wetenschappe- 
lijk theologisch strijdschrift heeft hij niet bedoeld, maar louter volkse 
propaganda, waarbij hij de Katholieke Kerk zoveel mogelijk en met alle 
middelen tracht te verguizen en te discrediteren, om zijn gereformeerde 
doctrine des te gemakkelijker te doen ingang vinden. Marnix schrijft een 
meesterlijk Nederlands en zijn pamflet blijft een volledige tijdsspiegel 
der XVIe eeuw : de taalkundige, stilistische en kultuurhistorische waarde 
ervan blijven buiten kijf. Toch is de Bk, wat zijn methode betreft, onwaar- 
dig werk voor een rijkbegaafd man als Marnix was: blinde verbittering 
verlaagde hem — althans in veel bladzijden van de Bk — tot pamflettist 
van klein formaat. Zo luidt het slotoordeel. 

De studie van Dr Sterck betekent ongetwijfeld een blijvende bijdrage 
tot de kennis van de zó omstreden Marnixfiguur. Dak: 


D. SNIJDERS, 0.S.C., Herman Linnebank, 1875-1927. Zijn werk als 
criticus en Vlamingenvriend, (Kath. VI. Hogeschooluitbreiding, XLVI, nr 6), 
Antwerpen, Standaard-Boekhandel, 1952, 11,5 X 19 cm., 80 blz, 25 fr. 

S. wil in deze korte brochure een onbekend letterkundige en 
Vlamingenvriend uit de vergetelheid helpen. H. Linnebank, een Noord- 
nederlands Kruisheer, leerde tijdens zijn philosophische en theologische 
studiën te S. Agatha en te Diest, Vlaanderen kennen en liefhebben. Gedu- 
rende zijn twintigjarig leraarschap te Uden, heeft hij onder zijn land- 
genoten aanhoudend gestreden voor meer waardering jegens Vlaanderen 
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en de Vlaamse letteren. Wat hij zelf aan letterkundig en critisch werk 
producteerde, is niet bijgebleven. Maar zijn prikkelende inwerking op een 
aanzienlijke reeks kunstbeoefenaars in Noord-Nederland is van uitzonder- 
lijke betekenis geweest in een tijd, waarin de katholieke emancipatie nog 
moest doorgevoerd worden. L. R. 


H. VERBIEST, A Aube des Pays-Bas, Saint Willibrord, Brussel-Parijs, 
Edit. Universitaires, 1953, 19 X 13 cm, 221 blz. 


In deze nieuwe levensbeschrijving van de eerste Utrechtse bisschop 
heeft S. op verdienstelijke wijze samengebundeld wat reeds op verspreide 
wijze over S. Willibrord en de eerste bekeringsgeschiedenis van de Neder- 
landen verscheen, en wat hijzelf in de oorspronkelijke bronnen opspeurde. 
Het groot belang van Willibrordus missieactiviteit komt hier des te beter 
tot zijn recht, daar S. ze plaatst in het ruime kader van de algemene Kerk- 
geschiedenis der Vle-VIlle eeuw. Terecht ziet hij in de geestelijke activiteit 
dezer eerste missionarissen de hechtste grondslag van de culturele eenheid 
der Lage Landen. Het werkterrein van Willibrordus, dat achtereenvolgens 
Antwerpen, Utrecht en Echternach tot centrum had, is hiervoor sprekend, 
Deze verdienstelijke historische studie brengt een klaarder inzicht in een 
nog vrij onbekende, maar zeer belangrijke periode van onze nationale 
kerkelijke geschiedenis. L.R. 


M. VAN WOERKUM S.C.J., Florentius Radewijns. l. Schets van zijn 
leven, geschriften, persoonlijkheid en ideeën. Il. Studie over zijn Rapiarium, 
het Libellus « Omnes, inquit, artes», Tielt, Lannoo, s.d., 24 X 16 cm. 
34 + O4 blz. 


Dit werkje bundelt twee overdrukken uit «Ons Geestelijk Erf» (XXIV ; 
337-364 en XXV, 113-158; 225-268), uittreksels van een dissertatie van de 
Theologische Faculteit van de Societeit van Jesus te Leuven. Zij betreffen 
het leven en het werk van Fl. Radewijns, een der eerste leerlingen en mede- 
werkers van Geert Groote, organisator der Broederschap van het Gemeen 
Leven, stichter van Windesheim en voornaamste verspreider der Moderne 
Devotie. Na een kort onderzoek naar de levensomstandigheden, de persoon- 
lijkheid en opvattingen van Fl. Radewijns, wijdt S. het grootste deel van 
zijn studie aan het Libellus « Omnes, inquit, artes», een verzamelwerkje 
van excerpten en gezegden, dat van uitzonderlijk belang blijkt te zijn, om 
het vroomheidsideaal der Moderne Devotie nader te omlijnen en de bron- _ 
nen ervan te achterhalen. S. onderwerpt het aan een zeer nauwkeurig ana- 
lytisch onderzoek. L.R. 


J. GOUBERT-L. CHRISTIANI, Op zeven plaatsen verscheen Zij, 
Tielt, Lannoo, 1953, 20 X 13 cm, 232 blz, 


Een Dr in de medicijnen en een geschiedkundige, eredeken van de 
Faculteit der Letteren te Lyon schetsen ons een getrouw en objectief ver- 
slag der feiten, die zich afspeelden bij de verschillende Mariaverschijningen 
der laatste eeuw : Parijs 1830, La Salette 1846, Lourdes 1858, Pontmain 
1876, Fatima 1917, Bauraing en Banneux 1932-33. Klaar en bondig wordt 
verhaald wat er is gebeurd en gezegd, zonder omhaal van vrome beschou- 
wingen. Bij het einde wijden de S. even uit over de plaats van Maria in de 
Christelijke genadeorde en de uitzonderlijke betekenis van dit zevenvoudig 
gebeuren voor onze tijd. GR 


Ce 


J. DE FRAINE S.J., Sjarbel Machloef de moderne wonderdoener, Brugge, 
Desclee-De Brouwer, 1953, 19 X 12 cm., 115 blz., 42 fr. 


Vanaf het heilig jaar 1950 grijpen zeer talrijke en de meest wonderbare 
genezingen en gebedsverhoringen plaats bij het graf van een sinds 1898 
begraven Libanees Maronietenmonnik in een verloren dorpje, 1200 meter 
hoog in het Libanongebergte. Deze hebben de bevolking in Syrie, Jordanie 
en de Libanon in rep en roer gezet, en in de meeste landen zijn reeds wer- 
ken over deze monnik-wonderdoener verschenen. 


S., die bij een studiereis doorheen Syrië in de zomer van 1950, wantrouwig 
voor Oosterse overdrijving, zich slechts met moeite liet overtuigen de won- 
derplaats te bezoeken, was er zelf getuige van nieuwe wonderfeiten. Hij is 
er zozeer onder de indruk gekomen van « dit schouwspel van geloof en be- 
trouwen », dat hij er beloofde te getuigen aan «onze hardgelovige mede- 
mensen van de XXe eeuw in het Westen » van de boodschap die spreekt uit 
het hartje van de Libanon: «dat onze tijd vooral nood heeft aan God- 
geheel-toegewijde zielen en dat de Heer bij voorkeur langs dezen zijn over- 
vloedige genaden uitdeelt aan alle mensen van goede wil». Met dit doel 
verhaalt S. in dit kort werkje het leven van deze eenvoudige monnik en 
het wonder gebeuren, dat hem de laatste jaren wordt toegeschreven. L.R. 


THOMAS MORE, Meditaties in de Tower, vert. uit het latijn door 
R. De Pauw en Á. Van Mijlbeke, Tielt, Lannoo, 1953, 17,5 X 12,5 cm, 
160 blz. 


«Opgesloten in de Tower, in het aangezicht van de dood, heeft de 
heilige Kanselier troost gezocht in de overweging van het bitter lijden van 
onze Zaligmaker ». Hoofddoel van de vertalers is, dat deze overwegingen, 
die een ontroerend accent van levensechtheid verraden, inzicht, kracht en 
troost mogen brengen aan allen, die zelf in lijden, angsten en zorgen leven. 


Toch werpen deze beschouwingen ook een verrassend licht op de histo- 
rische figuur zelf van de grote Christen Humanist, en op de echt menselijke 
maar tevens heldhaftig christelijke houding, die hij in het tragisch conflict 
tussen staatsmacht en katholiek geweten heeft aangenomen. Om dit zoveel 
mogelijk tot zijn recht te laten komen, hebben de Vertalers gemeend zo 
dicht mogelijk bij het Latijnse origineel, met zijn eigenaardigheden van 
stijl en situatie, te moeten aansluiten, zonder nochtans de moderne lezer te 
storen. IER: 


DANIEL-ROPS, Gods Avonturiers, vert. van MJ.P. Tissen, Antwerpen, 
’t Groeit, 1952, 18,5 X 11 cm, 232 blz, 75 fr. 


Het geromantiseerd levensverhaal van grote missionarissen uit verschil- 
lende eeuwen : Paulus, Martirsus, Raymundus Lullus, apostel der muzel- 
mannen, Bartholomeus de las Casas, vader der Indianen, Franciscus Xave- 
rius, Izaak Jogues, slaaf der Irokezen, Moeder Javouhey, missionarisse in 
Frans Guyana, Ch. de Foucauld, Pater Damiaan en P. Nussebaum, martelaar 
in Thibet. De naam van de auteur staat borg zowel voor de historische als 
voor de literaire waarde van het verhaal. De Nederlandse vertaling is ver- 
zorgd. Uitstekende missielectuur. L.R. 


N. SALVANESCHI, Seeur Claire, vert. van J. Delaire-Orsaire, Mulhouse, 
Salvator, 1953, 19 Xx 14 cm, 240 blz. 


Salvaneschi, bekend Italiaans schrijver, sinds dertig jaar met blindheid 
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geslagen, leefde heel die tijd in nauw contact met het Francistaans milieu 
in Assisië en bereidt sinds lang een uitvoerige Franciscusbiographie. Volle- 
dig bekend met de eerste franciscaanse geschiedenis en met de atmosfeer 
van S. Clara's moederkloster, biedt hij ons ter gelegenheid van het VIIe 
eeuwfeest der Heilige deze biographie, die vooral door levendigheid van ver- 
haal en door echt franciscaanse frisheid en eenvoud uitmunt. L.R. 


Moines, coll. Témoignages, cahiers de la Pierre-Qui-Vire, Parijs, 


Desclée-De Brouwer, 1953, 19 X 14 cm. 224 blz. 


De benedictijnermonniken van de Franse abdij S. Marie de la Pierre- 
qui-Vire leggen in deze reeks anonieme artikelen vurig getuigenis af van de 
zin en de actualiteit van het monachisme in onze moderne tijd. Korte sug- 
gestieve beschouwingen wekken een nieuwe bezinning voor de bijzonderste 
aspecten van het monarchisme: de monnik als man van God, de rijke 
levensvisie van Benedictus’ regel, de diepere zin der geloften, de plaats 
van de monnik in de Kerk en de gemeenschap, zijn arbeid op het missieveld. 
Het werk besluit met een overzicht van de actuele verspreiding der bene- 
dictijnerorden en een praktische bibliographie. L.R. 


A. MAYER, La vie pastorale anecdotigue, Mulhouse, Salvator, 1953, 
18,5 X 13,5 cm., 240 blz, 63 fr. 


S. verzamelde met enkele confraters uit lezing en persoonlijke’ herin- 
nering aneecdoten en fijne gezegden in verband met het priesterleven en de 
priesteractiviteit. Dit werkje wil antonen dat ook daar gezonde humor en 
geestigheid op zijn plaats is. L.R. 


DR. D. A. STRACKE SJ. Ziele Christi, heilig mij.…, Humanitasboekje 
nr 2, Tielt, Lannoo, 1953, 17,5 X 1l cm, 62 blz, 


W. SOLOVJEV, De laatste paus en de antichrist, ibid. nr 4, 63 blz. - 
FRANCESCO D'ASSISI, Zonnelied, ibid, nr 5, 62 blz. 


In deze Humanitasserie worden o.m. kleinere teksten uit het verleden 
heropgerakeld en met nieuwe frisheid voorgesteld. 

Pater Stracke schrijft een biddend commentaar van het wereldver- 
spreide « Anima Christi », dat tot de XIIIe eeuw teruggaat en waarvan ver- 
schillende landen nog steeds het auteurschap betwisten. Na een korte inlei- 
ding over oorsprong en verspreiding van dit gebed, leidt S. met innige 
vroomheid de lezer naar de diepe en rijke zin van elk der aanroepingen. 

De laatste paus en de antichrist is het slot van De drie gesprekken, 
het laatste werk van de grote Russische denker Solovjef, waarin hij 
verschillende personen vanuit verschillende standpunten laat discuteren 
over allerlei diepgaande problemen van godsdienstig en culturele aard. Het 
loopt uit, in de legende van de antichrist, die ons hier in vertaling wordt 
geboden, op een soort prophetisch visioen. op de komende tijden, een apo- 
kalyptisch gekleurd toekomstbeeld van de twintigste eeuw. De begrijpe- 
lijkheid der legende wordt wel iets geschaad door het feit, dat zij van het 
grotere werk wordt losgemaakt. Bij het slot volgt een goed overzicht van 
het leven, het werk en de betekenis van de grote Russische Christen. 

Van Franciscus’ heerlijk zonnelied wordt hier de Italiaanse tekst met 
een letterlijke vertaling geboden, alsook twee Oud-Nederlandse vertalingen 
van 1518 en 1656 en Gezelle’s bewerking van 1861. Aan het einde is een uit- 
treksel van Jörgensen’s Franciscusleven overgenomen, dat de oorsprong en 
de bezieling van het Zonnelied belicht. De inleiding van het werkje is er 
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grotendeels een repliek van en heeft enkele stroeve Nederlandse wendin- 
gen. Hetzelfde moet gezegd van de « Beschouwingen over de tekst », die op 
verschillende plaatsen storende wendingen vertonen en ten andere de een- 
voudige schoonheid van het Zonnelied niet zeer dienstig zijn. TAR 


M. ANDRE, Un paladin de la Liberté, Le Commandant Honoré d'Es- 
tienne d'Orves, Toulouse, Apostolat de la Prière, 1952, 16 X 12,5 cm, 
87 blz. 


Een korte eenvoudige levensbeschrijving van een Frans Vrijheidsheld 
uit de laatste oorlog, op 28 Augustus 1951 te Parijs gefusilleerd. Hij wordt 
voorgesteld als een uitzonderlijk voorbeeld van christelijke overtuiging en 
vaderlandsliefde, À L.R. 


Dr J. F. VERBRUGGEN, De Slag der Gulden Sporen. Bijdrage tot de 
geschiedenis van Vlaanderens Vrijheidsoorlog. 1297-1305, Antwerpen, 
Standaard-Boekhandel, 1952, XIII + 341 blz, ing. 135 fr, geb. 175 fr. 


Niemand kon met meer wetenschappelijke bevoegdheid en technische 
vakkennis dit grote wapenfeit uit ons nationaal verleden bestuderen dan 
Dr Verbruggen, doctor in de geschiedenis, kapitein bij het Belgisch Leger 
en leraar aan de Kon. Militaire School. 

In het historisch bronnenonderzoek, waarin hij met uitzonderlijke cri- 
tische zin de Franse en Vlaamse documenten ontleedt, levert hij een mees- 
terstuk van. historische critiek. Uit de beschrijving van het strijdveld, van 
de beide legers en van de veldslag zelf blijkt een uitzonderlijke kennis van 
de middeleeuwse legerorganisatie en krijgstactiek. Ook de politieke, sociale 
en economische betekenis van 1302 wordt met een juist historisch inzicht 
in de Xllle eeuwse toestanden bondig aangetoond. Tegelijk weet S. zijn 
lezers te boeien als in een roman. Dit werk mag in de bibliotheek van geen 
enkel Vlaming ontbreken. TEE 


J. ROOSE en J. DENAUX, Het leven van Jezus. Handboek bij de 
Evangeliecursus in het normaal- en middelbaar onderwijs, Brugge, Verbeke- 


Loys, 1952, 22 X 15 cm, 166 blz., 40 fr. 
J. ROOSE en J. DENAUX, Het leven van Jezus, Handleiding bij de 


Evangeliecursus in het normaal- en middelbaar onderwijs, Zelfde uitg, jaar 
en formaat, 210 blz., 60 fr. 


Deze werken zijn respectievelijk handboeken voor de: leerling en. voor 
de leraar in het Evangelieonderricht ; de handleiding voor de leerkracht 
_ bevat benevens de tekst voor de leerling aanvullende uitleg der stof. De 
‚ evangelische inhoud wordt hier op eenvoudige wijze gesystematiseerd vol- 
gens het beginsel der chronologie en der leersynthese. De ontvouwing van 
Jezus leven in de tijd en de weergave van de hoofdthema’s van zijn predi- 
king zijn bondig en klaar geschetst. Maar wellicht mocht meer aandacht 
gewijd zijn aan sommige bijbel-theologische punten als bv. het geloof en 
aan de diepere dogmatische zin van sommige feiten als verlossing, verrij- 
zenis en hemelvaart. De boekjes bevatten goede geographische kaarten en 
chronologische grafieken. L.V.P. 


P. CONSTANTINUS, O.F.M. Cap, Liturgie en kerkelijke Kunst. Met 
een voorwoord van Prof. Ir MJ. Grampé Molière, Tweede uitgebreide druk, 
Bilthoven, H. Nelissen - Antwerpen, ’t Groeit, 1950, 32 x 16 cm, 391 blz, 
189 Fr. 
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Dit werk wil, omtrent de kerkelijke kunst, twee belangrijke zaken 
leren : 

Vooreerst dat alle kerkelijke kunst in de eerste plaats moet rekening 
houden met de geest en de eisen der Liturgie ; dat het derhalve een hoofd- 
vereiste is voor de bouwkundige e.a. die zich met kerkelijke kunst inlaten, 
een feilloze zin te hebben voor, en een grondige kennis van de geest en 
de bepalingen der Liturgie. Deze liturgische inspiratie is het, die, over 
stijlperiodes en kultuurkringen heen, aan de kerkelijke kunst haar een- 
heid geeft. Vervolgens dat de kerkelijke kunst in eenklank moet zijn met 
het historisch, kultureel en physisch milieu. Met het historisch milieu: 
d.w.z. dat zij, voortgroeiend, voorzeker, op de wortels en de stam van het 
verleden, er anderzijds moet om bekommerd Zijn te spreken tot de men- 
sen van deze tijd, in een taal die ze begrijpen. Met het kultureel milieu : 
d.w.z. dat zij moet aangepast aan de eigen aestethische zin van de kultuur- 
kring waarvoor ze bestemd is: in Indië b.v. zal het kerkgebouw gans an- 
ders dienen opgevat te worden als in Europa; in Europa zelf heeft Italië 
klaarblijkelijk een andere architecturale traditie als Duitsland. Met het 
physisch milieu: d.w.z. dat een kerk in een grootstad b.v. er anders zal 
moeten uitzien als die in een landelijk dorp ; dat binnen een zelfde stad 
de kerk zal moeten verschillen al naar gelang zij zich bevindt tussen 
fabrieken, grootwarenhuizen en dergelijke, of in een tuinwijk ; dat men 
rekening zal moeten houden met de aard van het landschap, enz. 

Priesters, die met het bouwen of herstellen van een kerk gelast zijn, 
kunnen uit de lezing van dit «overvloedig en smaakvol » geïllustreerd 
boek enkele belangwekkende inzichten putten. G.G. 


STEVEN DEBROEY, De Lord-Kanselier. Het leven en de marteldood 
van Thomas-More, Tielt, Lannoo, 1951, 16 x 22 cm, 192 blz. geïllustreerd, 
ingen. 78 Fr., geb. 106 Fr. 


Een mooi en verrijkend boek. 

Schrijver bedoelde niet een wetenschappelijke bijdrage te leveren, 
wel een litterair en historisch-verantwoord levensverhaal te bieden « van 
de man, die begreep wat God van hem verlangde, en die, omgeven door 
vaak beginselloze zwakkelingen en ontaarden, toen «het zout der aarde » 
krachteloos was geworden, zelf toch de kracht vond om, de wet van zijn 
geweten volgend, Gods wil te volbrengen, ook wanneer van hem het 
hoogste offer werd gevergd.» (blz, 5). 

Men zal de vlotte verhaaltrant, de kiese behandeling der feiten en de 
voornaamheid van taal bewonderen. 

Voor jonge leken zal dit werk een « boodschap» zijn. G.G. 


MGR FERNAND CENTO, Un éducateur de génie, Dante, Luik, La 
pensée catholique, 1952, 19 x 13 cm., 150 blz. 


Als jonge priester doktoreerde Mgr Cento met dit proefschrift over de 
opvoedkundige betekenis van Dante. Het werd in Italië gedrukt met een 
voorwoord van Z. Em. Kardinaal Mercier en kende suksessief drie opla- 
gen. De franse vertaling werd op aanvraag van de auteur verzorgd door 
A. Masseron, een Bretoens Dantekenner. 
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De verhandeling is ingedeeld volgens een eenvoudig en klaar plan. 
Zij bevat drie delen: Dante's algemene beginselen over opvoeding, zijn 
opvatting van de ideale leerling en die van de ideale meester. Deze trip- 
tiek vormt een zeer sober doch systematisch geheel waarin de elementen 
van Alighieri’s synthese over opvoeding het een na het ander voorge- 
bracht worden en door citaten gestaafd worden. Het procédé van de alter- 
natieve voorstelling der principes en de staving door teksten doet soms 
wel verlangen naar meer ineenwerking. 

Evenals Kardinaal Mercier zal iedereen wel met een zekere verrassing 
de Florentijnse dichter tussen de paedagogen zien rangschikken. Na lezing 
van dit boek zal men evenwel grondig overtuigd zijn dat Dante een diep 
inzicht in de opvoeding had en dit probleem spontaan beheerste. De inlei- 
der der oorspronkelijke uitgave zei terecht: «Ce génie extraordinaire 
nous a laissé dans son « Convivio », dans sa « Vita nuova », dans sa « Divina 
eomedia », tous les élélments d'un synthèse sur l'oeuvre délicate et profonde 
de l'éducation physique, intellectuelle et morale.» Mgr Cento heeft de 
verdienste dit aangevoeld en bewezen te hebben. L.V.P. 


P. NOYEN, Wij en de Oudheid. Klassiek Vade-Mecum voor het Middel- 
baar Onderwijs, Antwerpen, De Nederlandse Boekhandel, 1951, 280 blz, 
65 Fr. 


Dit handboek, geschreven ten behoeve van de leerlingen der Grieks- 
Latijnse en Latijns-Wiskundige Humaniora, biedt een overzichtelijke syn- 
these van de «realia» die bij de lessen van Latijn en Grieks, gedurende 
zes jaar, telkens opnieuw te pas komen: begrippen over oude Geschie- 
denis en aardrijkskunde, private en openbare instellingen, godsdienst en 
wijsbegeerte, kunst, letterkunde, wetenschap. 

De stof werd overzichtelijk behandeld; een uitgebreide inhoudstafel 
en een beknopt register maken het hanteren van het boek gemakkelijk. 
Het bevat overvloedige illustraties, waarvan een paar echter ons minder 
geschikt leken om ze onder de ogen te brengen van jong-studenten. 

G.G. 


RH 


Opus periodicum «Collationes Gandavenses» prodit tertio 
_ quoque mense, ita ut volumen. annuum trecentis saltem constet 
___paginis. Subnotatio fit apud administrationem Groot Seminarie, 
__ Reep, 1, Gent, cuius syngrapha postalis 41.34.01, solvendo 100 fr. 
pro Belgio, 150 fr. pro exteris regionibus. 

5 RR. DD. associati qui per anni decursum domicilium mutant, 
8 de hac mutatione certiorem reddere editorem instanter rogantur. 
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DE SAKRAMENTELE HEILSOORZAKELIJKHEID 


(Opus operatum en opus operantis) 


Dat de sakramenten goddelijke uitwerkselen veroorzaken die wij met 
één naam verlossing en heil noemen, kan niet door louter theoretische 
bespiegelingen a priori vastgesteld worden. Hun oorzakelijkheid is een feit 
dat slechts uit de studie van Gods openbaring nopens instelling en aard van 
die heilsmiddelen, en uit het onderzoek van hun beleving in de kristelijke 
gemeenschap der Kerk kan aangenomen worden. 

De kerkelijke leer op dit punt is dat de sakramenten geen louter tekenen 
of symbolen zijn, maar werkdadige tekenen, tekenen dus die iets teweeg 
brengen, ja, zelfs iets produceren, iets in strikte zin veroorzaken : nl. objek- 
tieve bovennatuurlijke uitwerkselen (1). Deze leer is gegrondvest op de 
bronnen van ons geloof ; de Schriftuur, de apostolische en kerkelijke schrij- 
vers, de kerkvaders, de theologen en het kerkelijk leerambt kennen aan de 
sakramenten zelf, soms op schier wat ergerlijk-mechanische wijze, met God 
verbindende, herstellende en heiligmakende krachten en gevolgen toe. Deze 
goddelijke uitwerkselen voor elk sakrament meer uitvoerig aan te tonen 
behoort tot de bijzondere sakramentenleer. Men vermeldt als dusdanig : 
merktekenen, heiligmakende- en dadelijke genaden, begunstigingen, enz. 

Wij zullen ons hier beperken tot de sakramentele oorzakelijkheid in het 
algemeen. Vooreerst zullen wij in het kort de gronden aanduiden op dewelke 
zij aanvaard wordt ; verder zullen wij trachten haar nauwer te omschrijven, 
zonder nochtans haar werkwijze te verklaren, hetgeen het bestek van deze 
bijdrage zou te buiten gaan. Het laatste deel zal hoofdzakelijk neerkomen op 
een doorgronding van hetgeen de theologie het opus operatum en het opus 


operantis heeft genoemd. 


bad 
ok 


1. Om de sakramentele werkdadigheid te gronden roept men gewoonlijk 
o.m. volgende schriftuurteksten (2) in : Jo, 3,5 : «zo iemand niet geboren 


(1) Indien men formeel wil spreken moet men onderscheid maken tussen werkdadig- 
heid en oorzakelijkheid : indien God genade gaf ter gelegenheid van de sakramen- 
ten, zouden deze wel werkdadig zijn, maar niet veroorzaken. 

(2) Voor een vollediger schriftuurargument cfr A. MICHEL, Sacrements, in D.T.C., 
t. 14, kol. 495 - 98, 


wordt uit water en geest, kan hij niet ingaan in het koninkrijk Gods »; Hand., 
2,38 : « Bekeert u allen en laat u dopen… tot vergiffenis uwer zonden » ; 
Hand., 22,16 : «laat u dopen en uw zonden afwassen»; Efes, 5,25 : 
« Kristus heeft zich voor de Kerk overgeleverd : om haar te heiligen en te 
reinigen door het waterbad, vergezeld van het woord» ; Ti, 3,5 : « toen 
heeft Hij ons verlost… op grond van zijn eigen barmhartigheid door het 
bad van wedergeboorte en de vernieuwing van de H. Geest» ; Hand, 7, 
17-18 : « Nu legden zij hun de handen op en ze ontvingen de H. Geest » ; 
« Toen Simon nu zag dat door de handoplegging der apostelen de Geest 
werd meegedeeld, bood hij hun geld aan » ; Il Tim, 1,6 : « Ik herinner er 
u aan dat gij Gods genade moet doen opleven die gij door mijn handopleg- 
ging verkregen hebt ». Jo. 6,54 : « Wie mijn vlees eet en mijn bloed drinkt, 
heeft het eeuwig leven » ; Jac., 5,14 : «dat de priesters der Kerk over de 
zieke bidden en hem zalven met olie in de naam des Heren. En het gelovig 
gebed zal hem behouden, de Heer zal hem opbeuren, en mocht hij zonden 
hebben begaan, dan zullen zij hem vergeven worden ». 


In al deze teksten worden de sakramenten beschreven als werkdadige 
bronnen van rechtvaardiging, en bovendien wellicht als oorzaken, die onmid- 
dellijk hun uitwerkselen voortbrengen. De oorzakelijkheid wordt aangeduid 
door de partikels uit, door, tot, en langs het gebruik van de instruments- 
ablatief : bv. mundans lavacro. Die oorzakelijkheid ligt verbonden recht- 


streeks met een rituele handeling, zonder dat gewag gemaakt wordt van ge- 
steltenissen. 


2. De leer over de werkdadigheid der sakramenten spreekt reeds klaar- 
der in de kerkelijke traditie (3). We kunnen er niet aan denken deze over- 
levering hier in detail te overlopen. Daarom beperken wij ons tot de weer- 
gave van enkele hoofdgedachten, welke gemeengoed zijn van de kerkvaders, 
kerkleraren en kerkelijke schrijvers (4). a) Zij drukken er met aandrang. op 
dat aan de wassing, zalving, enz., onmiddellijk de uitwerking van zuivering, 
versterking, enz., toegeschreven wordt ; b) deze uitwerkselen liggen in de 
kracht van het materieel door God ingestelde teken ; c) de sakramentele 
werkdadigheid ten overstaan van de genade is te vergelijken aan de werking 
van de moederschoot ten overstaan van het kind dat geboren wordt, werking 
die wel degelijk oorzakelijkheid is ; d) de sakramenten, bijzonder het doop- 
sel, komen ten goede aan kinderen die tot subjektieve disposities onbe- 


(3) Cfr A. MICHEL, 7.d.p., kol. 498-527 ; H.E. SCHILLEBEECKX, De sacramentele 
heilseconomie, bl. 48 - 104. 
(4) Cfr A. DE SMET, De Sacramentis in genere, bl. 17-19. 
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kwaam zijn ; e) het doopsel steunt niet op de verdiensten van de bedienaar 
of het ontvangend subject, maar op zijn eigen heiligheid. 

Alle kerkvaders zeggen nog niet expliciet en uitdrukkelijk dat de sakra- 
menten een oorzakelijke kracht uitoefenen ex opere operato, maar hetgeen 
met die formule later zal bedoeld worden, ligt reeds in kiem in hun gedacht. 
Hugo van St Viktor leert reeds dat de sakramenten continent gratiam (5) ; 
de schrijver van de Summae sententiarum zegt : « sacramentum non solum 
significat, sed etiam confert illud cujus est signum vel significatio» (6) ; 
ten slotte stelt Petrus Lombardus de sakramenten uitdrukkelijk voor als 
causae gratiae, en verklaart dat zij juist daardoor verschillen van de Oud- 
Testamentische sakramenten (7). « Sacramentum enim, zegt hij, proprie 
dicitur quod ita signum est gratiae Dei et inwisibilis gratiae forma ub ipsius 
imaginem gerat et causa existat. Non igitur significandi tantum gratia sa- 
cramenta instituta sunt, sed etìam sanctificandi» (8). De effikaciteitsidee 
wordt hier, hoewel niet voor het eerst (9), door de term oorzaak weer- 
gegeven. Van dan af is het sakrament als signum en causa een verworven 
standpunt, dat heel de patristiek en heel de hoog-scholastiek en de latere 
scholastiek zal beheersen. De traditionele formules causant quod significant 
en significando causant zullen uit de theologie niet meer verdwijnen (10). 

3. De leer over de werkdadigheid der sakramenten heeft echter haar 
stevigste fundering gekregen in de bepalingen van het kerkelijk leergezag, 
dat haar tot dogma van ons geloof heeft verklaard. Niet enkel in het koncilie 
van Trente, waarin het dogma zijn meest adaequate uitdrukking kreeg, maar 
in menigvuldige uitspraken van de Kerk werd zij vanaf de eerste eeuwen 
voorgehouden. Dit gebeurde soms in positieve leerverkondiging, soms in 
antiketters verweer, eerst in algemene formules, weldra in rechtstreekse 
bepalingen. 

In verband met het doopsel veroordeelde het koncilie van Karthago 


(5) Cfr De Sacramentis, L. I, p. 9. c.2. 

(6) Cfr L. IV, c.1, De Sacramentis in generali. 

(7) Cfr Sent, L. IV, d. 1, b. 

(8) Cfr Sent, L. IV, d. 1, c.4. 

(9) Cfr D. VAN DEN EYNDE, Les définitions des sacrements pendant la première 
période de la théologie scolastiqgue, Rome - Leuven, 1950. Hij signaleert de causa - 
term reeds in de postcommunio van Donderdag na Aswoensdag : «ut hoc idem 
nobis et sacramenti causa sit et salutis» ; en in afhankelijkheid hiervan in een 
eucharistische tekst van een theoloog uit het begin der XII® eeuw : Hij besluit : 
«ee n’était pas encore la formule de Pierre Lombard signum et causa gratiae, 
Mais on ne se soustrait pas à l'impression que l'emploi du mot causa en rapport 
avec les sacrements et même son accouplement avec le terme signum ont dû 
être plus répandus avant le milieu du XII® siècle que les textes ne permettent de 
le conclure» (bl. 44). 

(10) Cfr H. E. SCHILLEBEECKX, T.a.p., bl. 117 - 206. 
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reeds in 418 hen die beweerden dat men, door de kinderen te dopen tot ver- 
giffenis der zonden, een valse opvatting heeft en een verkeerde formule 
gebruikt, vermits de kinderen van Adam de erfzonde niet overerven. Daar- 
tegenover zegde de Kerk : « qwicwumque parvulos recentes ab uieris matrum 
baptizandos negat, aut dicit in remissionem quidem peccatorum eos baptizari, 
sed nihil ex Adam trahere originalis peccati, quod lavacro regenerationis 
expietur, ut sit consequens, ut in eis forma baptismatis « in remissionem 
peccatorum » non vera sed falsa intelligatur, a.s.» ; D-B., 102. Het tweede 
koncilie van Orange verklaart in 529 « quod post acceptam per baptismum 
gratiam omnes baptizati Christo auxiliante et cooperante, quae ad salutem 
animae pertinent, possint et debeant, si fideliter laborare voluerint adim- 
plere » ; D.-B., 200. De brief van Innocentius III aan Ymbertus van Arles, in 
1201 laakt hen die beweren « parvulis inutiliter baptisma conferri.… oppo- 
nentes… fidem aut caritatem aliasque virtutes parvulis uipote non consen- 
tientes non infundi… per virtutem baptismi parvulis quidem culpam remütì, 
sed gratiam non conferri» ; D.-B., 410. Hetzelfde dokument duidt aan dat de 
gedoopte, zelfs wanneer hij de genade (rem sacramenti) niet ontvangt, om- 
wille van een fiktie waarmede hij tot het sakrament genaderd is, in sommige 
gevallen toch het merkteken krijgt; D.-B., All. Dezelfde paus legt aan de 
Waldenzen op, een werkelijke kracht toe te kennen aan de sakramenten 
«licet a peccatore sacerdote ministrentur ». En hij voegt er aan toe : « ap- 
probamus ergo baptismum infantium, qui si defuncti fuerint post baptismum, 
antequam peccata committant, fatemur eos salvari et credimus ; et in bap- 
tismate omnia peccata, tam ùllud originale peccatum contractum quam illa, 
quae voluntarie commissa sunt, dimitti credimus» ; D.-B., 424. Tegen de- 
zelfde ketters leert het vierde koncilie van Lateranen de werkdadigheid van 
de eucharistie, wat betreft de transsubstantiatie van brood en wijn in het 
lichaam en bloed van Kristus, het heilsnut van het doopsel dat behoorlijk, 
door om ’t even wie, toegediend wordt, de mogelijkheid van door de biecht 
de zonden te herstellen welke na het doopsel begaan zijn ; D.-B., 430. Grego- 
rius IX hernieuwt tegen de Katharen en de andere ketters dezelfde veroor- 
delingen ; D.-B., 444. Als besluit van al deze kerkelijke leervoorstellingen 
mag gezegd dat de sakramenten dus in de ziel werkelijk en waarachtig een 
heilswerkdadigheid uitwerken. 


Naast deze meer algemene aanduiding bezorgde het kerkelijk leergezag 
meer rechtstreekse en preciese bepalingen omtrent de sakramentele effika- 
citeit. Het koncilie van Vienne publiceerde een verklaring over de uitwerking 
van het doopsel in de ziel der kinderen, en keurde de mening goed die zegt : 
tam parvulis quam adultis conferri in baptismo informantem gratiam et vir- 
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tutes » ; D.-B., 483. Terwijl de voorgaande dokumenten meestal het doopsel 
betroffen, geeft het dekreet Pro Armenis van het koncilie van Florentië be- 
palingen omtrent alle sakramenten en het sakrament in het algemeen. De 
tekst van dit dekreet, dat zoals men weet bijna letterlijk het De articulis fidei 
et Ecclesiae sacramentis van St Thomas weergeeft, is als het ware een on- 
middellijke voorbereiding van de leer van Trente. Het dekreet bepaalt dat 
‘de sakramenten van de Nieuwe Wet « ét continent gratiam, ét ipsam digne 
suscipientibus conferunt» ; D.-B., 695. Het dekreet Pro Jacobitis behandelt 
dezelfde leer, maar van een ander standpunt, overeenkomstig de andere 
bestemmelingen ; D.-B., 712. Tenslotte dient nog het koncilie van Konstanz 
vermeld dat optreedt tegen de ketterijen van Wicleff en Hus, wier opvat- 
tingen ons reeds dichter brengen bij die van Luther, welke Trente vooral op 
het oog heeft gehad. Hoewel deze twee ketters de werkdadigheid der sakra- 
menten in het algemeen niet loochenden, waren zij overtuigd van de ineffi- 
kaciteit van sakramenten toegediend door een onwaardige bedienaar : « Si 
episcopus vel sacerdos existat in peccato mortali, non ordinat, non consecrat, 
non conficit, non baptizat» ; D-B., 584. Het oordeel dat het koncilie om- 
trent deze dwaling had, doorvoelt men het klaarst in de vragenlijst welke het 
in de bul Inter cunctas aan de ketters heeft voorgelegd : « wirum credat, quod 
malus sacerdos cum debita materia et forma et cum intentione faciendi quod 
facit Ecclesia, vere conficiat, vere absolvat, vere baptizet, vere conferat alia 
sacramenta ? » ; D.-B., 672. 

Uit al deze gegevens van de H. Schrift, de traditie en vooral het kerke- 
lijk leergezag blijkt wel voldoende de stevigheid van de leer over de sakra- 
mentele werkdadigheid en oorzakelijkheid, ook al bewaren we het belang: 
rijkste dokument, de Tridentijnse dogmaverklaring nog voor later. 

En 

Zoals zij tot hiertoe werd aangeraakt, kwam de sakramentele werk- 
dadigheid ons voor als iets aan welks bestaan men niet mag twijfelen, maar 
dat we nog slechts in globale, vage, onbepaalde vormen en formules bena- 
derden. De sakramenten zijn bronnen van heil en verlossing. Maar wie of 
wat oefent in hen precies de oorzakelijkheid uit : God, Kristus’ mensheid, 
stof en vorm, de bedienaar, de ontvanger ? Zeker, overal waar bovennatuur- 
lijk heil bewerkt wordt, treedt God aktief op, en men kan zich geen kriste- 
lijke verlossingsmededeling indenken zonder de instrumentele funktie van 
Kristus’ mensheid. Maar de sakramenten zijn toch een specifikatie van Gods 
algemene heilswerkdadigheid, die ook buiten de sakramenten werkt, en iets 
anders als Kristus’ verlossing op het kruis, waarvan de sakramenten slechts 
verlengstukken zijn en aktuatiemomenten. We moeten dus zoeken naar een 
dieper inzicht in de specifiek-eigen werkdadigheid der sakramenten, welke 
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evenwel altijd van God en Kristus afhankelijk zal zijn. We komen bijgevolg 
aan de vraag of de eigen werkdadigheid der sakramenten in het ritueel sym- 
bolisch gebeuren als dusdanig, ex se en per se, ligt, of met de subjektieve 
gesteltenissen van bedienaar of subjekt samenhangt, ofwel van beide af- 
hankelijk is. We komen m.a.w. aan de kwestie van de opus operatum en het 
opus operantis. Om dus inzicht te krijgen in de werkdadigheid die in de 
sakramenten werkt, zullen wij haar langs twee kanten beschouwen : ten 
eerste, van uit het standpunt van het door God ingestelde teken objektief 
door de bedienaar te verwezenlijken en bewust toe te dienen, waardoor het 
teken een geldig sakrament is ; ten tweede, van uit het standpunt van het 
ontvangend subjekt met zijn subjektieve gesteltenissen, en van zijn bijdrage 
opdat het geldig sakrament een vruchtbaar sakrament worde. 


A. Goddelijke objektieve oorzakelijkheid. — Deze oorzakelijkheid heeft 
haar uitdrukking gevonden in de geëikte formule ex opere operato. Laten 
wij de draagwijdte ervan even nagaan bij Petrus van Poitiers (1161) die, 
naar het schijnt, haar het eerst gebruikte, bij St Thomas en ten slotte in het 
koncilie van Trente. 

1. De formule ex opere operato schijnt ontstaan in de moraal-theolo- 
gische kontroversen in verband met de simonische wijdingen en met de toe- 
diening van sakramenten door onwaardige bedienaars. Indien de bijdrage 
van de bedienaar als dusdanig laakbaar en schuldig is, het resultaat van zijn 
handeling, het werk dat in de ziel van het subjekt tot stand komt is goed. 
Dat resultaat is het opus operatum. Petrus van Poitiers bedient zich van deze 
formule die reeds traditioneel schijnt geweest te zijn (ut dici solet), om te 
bewijzen dat de waarde van het doopsel onafhankelijk is van de verdiensten 
van de bedienaar en zelfs van het subjekt. « Meretur baptizans, zegt hij, 
baptizatione, ut baptizatio dicitur actio üllius qui baptizat, quae est aliud opus 
quam baptismus, quia est opus operans, sed baptismus est opus operalum, 
si ita liceat loqui » (11). De distinktie was in de 12e eeuw gebruikelijk om 
in iedere handeling de samenwerking van de handelende persoon, actio, opus 
operans, en de daad zelf, actum, opus operatum aan te duiden. Opus operatum 
is het objektieve werk op zich zelf ; opus operans is de zedelijke of religieuze 
bedoeling bij dit werk. Petrus past die uitdrukkingen in die zin toe op het 
lijden van Kristus. Het optreden der joden die Kristus ter dood brachten, 
was verachtelijk ; maar de dood zelf van de verlosser, resultaat van dat 
schuldig optreden, was goed en door God gewild. Op die manier heeft het 
opus operatum een objektieve waarde onafhankelijk van die der actio, opus 


(11) Cfr Sent, L. V., c. 6. 
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operantis. « Approbavit Deus passionem Christi illatam a Judaeis et quod 
fuit opus Judaeorum operatum, non approbavit opera Judaeorum operantia, 
et actiones quibus operati sunt illam passionem ». Eveneens zijn de werken 
van de duivel slecht, maar het resultaat van zijn werken integendeel is goed 
en draagt bij tot Gods glorie. « Omnia (Deo) serviunt, id est praestant ma- 
teriam laudis et diabolus ei servi et approbat ejus opera quae operatur, non 
quibus operatur ; opera operata ut dici solet, non opera operantia, quae 
omnia mala sunt, quia nulla ex charitate… ; pro actione enim diaboli offen- 
ditur Deus, sed non pro acto» (12). De vermelde terminologie werd ook 
regelmatig gebruikt in verband met de ceremonies van het Oud Verbond en 
de werken van de Wet. « Sunt qui dicunt… quod ista (sacramenta NL.) 
justificant ratione operis operati, sed illa (sacramenta VL.) ratione operan- 
tis, non operati : et opus operans est fides, sed operatum exterius est sacra- 
mentum » (13). Zoals men ziet, lag de toepassing van de gegroeide termi- 
nologie in de behandeling van de sakramenten in het algemeen voor de 
hand (14). Zij baande dan ook haar weg verder in de scholastiek. 

2. St Thomas gebruikt de terminologie ex opere operato een twintigtal 
keren in een sakramenteel verband in het Scripium super Sententiis en geen 
enkele maal in de Summa. Wanneer men de teksten klasseert, komt de uit- 
drukking in de volgende vier betekenissen voor (15). 

a) Vooreerst treft men er de oude betekenis aan die de vorige magisters 
er aan gaven. Het sakrament op zich zelf is het opus operatum ; de usus 
sacramenti is het opus operans, « sicut qwidam dicunt». Het is de oudste 
betekenis die vooral gebruikt werd in verband met het verschil in aspekt- 
beschouwing van Kristus’ kruisdood als laakbare moord en als verdienstelijk 
zoenoffer (16). 

b) In andere teksten stelt St Thomas het ex opere operato tegenover 
de sola fides van het ontvangend subjekt. De natuursakramenten hebben 
geen effikaciteit ex opere operato, sed solum ex fide ; de kristelijke sakra- 
menten echter ex opere operato (17). Het geloof van het subjekt draagt wel 
bij tot de res sacramenti, niet tot het sacramentum « quia sacramenta Novae 
Legis ex ipso opere operato efficaciam habent » (18). De terminologie opus 


(12) Cfr Sent, L. IL, c. 16. 

(13) Cfr St BONAVENTURA, Sent, D. I, p. 1, a. L. q. 5. 

(14) Cfr A. MICHEL, Opus operatum, opus operantis, in D.T.C. t. 11, kol. 1084. 

(15) Cfr H. E. SCHILLEBEECKX, T. a. p. bl. 641. 

(16) Cfr Sent, L. III, d. 20, a. 5, sol. 2, ad 3. 

(17) Cfr Sent, L. IV, d. 2, q. 1, a. 4, sol. 4, ad 2. 

(18) Cfr Sent, L. IV, d. 2, q. 2, a. 4. Zie ook d. 4, q. 2, a. 2, qla 2, ob. 1; d. 45, q. 2, 
a.3,.sol. 1, ad 3; d. „2, a. 2, sol. 2, ad 4, Verder: d. 1, q. 2, a. 4, sol, 20% 
d. 4, q. 3, a. 3, qla 3, ob. len ad 1; d. 5, q. 2, qla 3, ob. 1, sol. 1. 


» 
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operatum en opus operantis wordt hier gezien in verband met de constitutie 
van het sacrament als uitwendig teken, als objektieve vertekening van Gods 
heilswil en objektieve krachtbon, niet in verband met de genademededeling 
zelf. 

ce) Op andere plaatsen doelt ex opere operato op de onafhankelijkheid 
van de sakramentele genadewerking t.a.v. de zedelijke-religieuze gestelte- 
nissen van de bedienaar (19). De zin is : de sakramentaliteit, de konstitutie 
van het signum externum is niet afhankelijk van de fides ministri, alleen van 
zijn intentie. 

d) Een laatste reeks teksten levert de grondidee van het ex opere ope- 
rato, waarop de voorgaande twee betekenissen gefundeerd liggen. Het zijn 
de teksten waarin precies het kristologisch karakter van het sakrament als 
werk van God of van Kristus wordt beklemtoond. « Baptismus ex ipso opere 
operato justificat ; quod non est hominis sed Dei» (20). « Baptismus non 
habet efficaciam ex merito baptizantis, sed ex merito Christi» (21). Ex opere 
operato betekent « in virtute Christi et Dei ». Omdat de kristelijke sakra- 
menten op instrumenteel-ministeriële wijze ons de kracht van Kristus’ ver- 
lossingsmysteries laten toestromen, en er in hen een wirtus spiritualis aan- 
wezig is, bezitten zij een effikaciteit ex opere operato, zijn zij ministerieel 
een opus Christi, hebben zij een objektieve heilskracht die in haar konstitutie 
volkomen onafhankelijk is van de religieuze gesteltenissen, zowel van de 
bedienaar als van de ontvanger (22). St Thomas geeft een bepaling van het 
sakrament waarbij de genadewerking ex opere operato in haar fundamentele 
betekenis onder d, en met haar twee onmiddelijke gevolgen onder b en c 
uitgedrukt, het ultiem bepalend moment is : « Omnis actio per ministros 
Ecclesiae dispensata in qua ex opere operato gratia confertur est sacramen- 
tum» (23). 

Nergens bedraagt de ex opere operato terminologie bij St Thomas een 
tegenstelling tussen de genadegave en de subjektieve religieuze persoons- 
inzet ; de tegenstelling wordt alleen gezien tussen de konstitutie van het 
sakramenteel teken en de sukjektieve beleving van de bedienaar of ontvanger. 
Het opus operantis van deze beide staat buiten het sakramentalisme, gezien 
als konstitutie van het signum sacramentale, maar het opus operantis van 


(19) Cfr: Sent, Le IVd. 18, q.- 1, vand, sol.sbe de 5, q 2, a, 2,0s0l13,vob. 25 1d. 13, qe 15 
a. 3, qla 3, ob. 3. 

(20) Cfr Senta IV-delossqe land sol 3. vad 2 

QD Cfr Senta: IVoede6s sq loven d,esoln2ns nde Ana ad ala Amoblesmde5 a 2e 
a. 2, qla 3, ob. 1. 

(22) Cfr Sent, L. IV, d. 6, q. 1, a. 3, sol. 2. en d. 4, q. 2, a. 2, qla 2, ob. 1 en sol. 2, 
ad 1. 

(23) Cfr Sent, L. IV, d. 8, q. 1, a. 1, qla 1, sed contra 2. 
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de ontvanger staat geenszins buiten het sakramentalisme beschouwd naar 
zijn genadegave, zoals verder zal verklaard worden. 

Men hoede er zich echter voor de ex opere operato-werking der sakra- 
menten te verstaan in een mechanisch-magische zin, alsof het sakrament zou 
werken zonder enige menselijke bewuste en vrije intentie. Ten aanzien van 
het sakramenteel teken is zowel vanwege de bedienaar als vanwege de ont- 
vanger de « intentio faciendi (suscipiendi) quod facit Ecclesia » nodig. Juist 
door die wil is het sakramenteel teken een ministerieel-objektieve daad van 
Kristus, een objektieve sakramentele viering van de historische verlossings- 
daden van Kristus. 


Het sakrament wordt volgens St Thomas als geldig sakrament gekon- 
stitueerd door het geloof van de Kerk, Fides Ecclesiae (24), waaraan de 
bedienaar als bedienaar uitdrukking geeft. Dat geloof bestaat hierin dat de 
Kerk in haar geheel en in haar bedienaars bewust is in ministerieel kontakt 
te staan met Kristus, het opus Christi te willen voltrekken, vertekening te 
willen geven aan Kristus’ mysterie-daden in en door zijn kerkgemeenschap, 
werkelijke symbooldaden te stellen van Kristus zelf in en door de Kerk. 
Dat geloof is het bewustzijn dat het instrument struktureel met de hoofd- 
oorzaak, Kristus verbonden is. Vermits de sakramenten wezenlijk symbool- 
daden zijn van Kristus in en door zijn kerkgemeenschap, grijpen zij vol- 
komen uit boven de persoonlijke vertekeningskracht van een bepaald gelovig 
individu. De formeel-sakramentele werkdadigheid wordt daarom gekonsti- 
tueerd door een kristelijke symbooldaad van de Fides Ecclesiae, het geloof 
van het gehele Mystiek Lichaam in zijn hoofd. Dit geloof van de Kerk wordt 
uitgedrukt in de intentie van de bedienaar die als gemandateerde van de 
Kerk zich aansluit bij de intentie van Kristus die het sakrament ontwierp. 
Ook wanneer de bedienaar individueel niet gelooft, is zijn handeling en 
woord omwille van de vermelde intentie objektief nog de geloofsbelijdenis 
van de Kerk, symbolisch zinvolle veruitwendiging in een liturgisch gebeuren 


van het geloof van de kerkgemeenschap in Kristus. De konstitutie van deze 


sakramentele symbooldaden is onafhankelijk van de disposities van bedienaar 
en ontvanger maar is afhankelijk van beider intenties. Als dusdanig duidt het 
ex opere operato op de alwerkzaamheid van Kristus’ begenadiging, op de 
uniciteit van Kristus’ middelaarschap, op de onverdiendheid van de ver- 
lossingsgave, m.a.w. op het « gratis salvati estis » bij de sakramentele bemid- 
deling ; kortom op het « efficiunt, quod significant ». 

3. De leer over de sakramentele werkdadigheid heeft haar volmaakste 


(24) Cfr Sent, L. IV, d. 1, qla 4, sol. 3, zie H. E‚. SCHILLEBEECKX, T. a. p., bl. 403. 
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bepalingen van het koncilie de rechtzettingen zijn van de protestantse dwa- 
lingen, is het wenselijk hier even de ketterse sakramentsopvatting aan te 
halen. Het protestantisme reagerend tegen een soms overdreven praktijk- 
godsdienstigheid en tegen een soort magische sakramentenopvatting loochent 
de rechtstreekse goddelijke werkdadigheid der sakramenten en ziet de oor- 
zaak der genadeuitwerking meer in de persoonlijke gesteltenissen. De recht- 
vaardiging bestaat in de uitwendige toepassing van Kristus’ verdiensten op 
de zondaar. Zij gebeurt alleen door het betrouwvol geloof in God. De sakra- 
menten zijn slechts middelen om dat geloof op te wekken en te voeden on- 
geveer in de zin waarin een goed sermoen dat doet. Zij zijn symbolen en 
getuigenissen van het feit dat God mij zijn goedgunstigheid verklaart, onder- 
panden van ontvangen of te ontvangen gerechtigheid. Van de kant van de 
mens gezien zijn zij tevens uitdrukking van « mijn geloof » in Gods genade- 
volle gezindheid. De sakramenten bewerken echter uit zichzelf geen recht- 
streekse gevolgen. « Non sacramentum sed fides sacramenti justificat » zegt 
Luther ; of nog « sacramenta non implentur dum fiunt, sed dum creduntur ». 

Deze ketterse opvatting zondigt min door wat zij positief bevestigt, dan 
wel door de exklusiviteit ervan, waardoor zij andere reêle en belangrijke 
opzichten van de sakramentele heilsekonomie loochent. 

Om beter de zin en de draagwijdte van de Trentse canones te begrijpen 
is het nuttig eerst enkele afzonderlijke protestantse ketterijen op gebied 
van sakramentele werkdadigheid te overschouwen, zoals zij door Kardinaal 
Cervini aan de Kerkvergadering werden voorgelegd en door de theologen en 
koncilievaders besproken werden (25). 1. « Sacramenta non esse necessaria 
et sine eis ac eorum voto per solam fidem homines a Deo gratiam adipisci ». 
De vaders stelden voor aan te vullen : « necessaria ad salutem hominum » ; 
9. «sacramenta Novae Legis non conferre gratiam, etiam non ponentibus 
obicem ». De theologen wilden in dit verband nog een andere dwaling voor- 
leggen : « de sakramenten zijn slechts tekenen en kenmerken van onze geloofs: 
belijdenis of symbolen van onze goede werken », maar de Kerkvaders ver- 
kozen deze dwalingsformule te laten vallen ; 3. « sacramenta numquam gT& 
tiam aut remissionem peccatorum dedisse sed solam fidem sacramenti». De 
koncilievaders vroegen wijziging van deze formule in « per sacramenta num: 
guam gratiam aut remissionem peccatorum datam fuisse, sed per solam fidem 
sacramenti» ; 4. « sacramenta dari tantummodo gratiam credentibus sibi 


en plechtigste uitdrukking gekregen in het koncilie van Trente. Vermits de 


remittì peccata» ; 5. « non dari gratiam in sacramentis semper et omnibus 


(25) Cfr Concilium Tridentinum, ED. EHSES, t. V, bl. 835-836 ; A. MICHEL, Ta Pa 
kol. 597-603. waar ook de bronnen aangehaald worden waaruit deze dwalingen 


geput werden. 
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quantum est ex parte Dei, sed quando et ubi visum est Deo ». De vaders 
lieten de finale : « sed quando... » vallen ; 6. « malum ministrum non con- 
ferre sacramentum ». Sommige vaders stelden voor : « ministrum qui est in 
‚_peccato mortali.… ». Anderen deden opmerken dat onderscheid diende uit- 
gedrukt te worden tussen bedienaars die korrekt toedienen en niet korrekt. 
_ 7. «sacramenta ob solam fidem nutriendam esse instituta ». 


Deze dwalingen werden dan in volgende formuleringen plechtig ver- 
oordeeld door het koncilie ; en op die manier werd het dogma der sakra- 

__ mentele effikaciteit bepaald. Vooreerst in verband met de noodzakelijkheid 
der sakramenten werd afgekondigd : can. 4 : « Si quis dixerit sacramenta 
novae Legis non esse ad salutem necessaria, sed superflua, et sine eis aut 
eorum voto per solam fidem a Deo gratiam justificationis adipisci, licet om- 
‚ nia singulis necessaria non sint, a.s.» ; D-B., 847 (cfr dwaling 1) ; aan- 
« gaande de opvatting van het sakrament als louter symbool of louter veruit- 
wendiging van onze geloofsovergave : can. 6 : « Si quis dixerit sacramenta 


_ novae Legis non continere gratiam quam significant, aut gratiam ipsam non 
‚ ponentibus obicem non conferre, quasi signa tantum externa sunt acceptae 
\ per fidem gratiae vel justitiae, et notae quaedam christianae professionis, 
quibus apud homines discernuntur fideles ab infidelibus, a.s.», D.-B., 849 
(dw. 2) ; of nog : can. 5 : « Si quis dixerit haec sacramenta propter solam 
‚ fidem nutriendam instituta fuisse, a.s.» ; D-B., 848 (dw. 7) ; tegenover 
_ de stelling die beweert dat de genade niet per se gegeven wordt aan wie 


\ behoorlijk gesteld is : can. 7 : « Si quis dixerit non dari gratiam per hujus- 


verde 


modi sacramenta semper et omnibus quantum ex parte Dei, etiam si rite ea 
\_suscipiunt, sed aliquando et alìquibus, a.s. » ; D.-B., 850 (dw. 5) ; tegenover 
‘de bewering dat alleen het geloof in de heilsbelofte volstaat om de genade 
‘te ontvangen : can. 8 : « Si quis dixerit per ipsa novae Legis sacramenta ex 

opere operato non conferri gratiam, sed solam fidem divinae professionis ad 

gratiam consequendam sufficere, a.s.», D-B., 851 (dw. 2. 4) ; tenslotte in 
_ verband met het geval van de sakramenten door een zondige bedienaar toe- 
gediend : can. 12 : « Si quis dixerit ministrum in peccato mortali existentem, 
modo omnia essentialia quae ad sacramentum conficiendum aut conferendum 


pertinent servaverit, non conficere aut conferre sacramentum, a.s.» ; D-B., 


855 (dw. 6). 


Het Concilie heeft in deze canones getracht bondig en klaar de sakra- 
mentenleer te bepalen in antithetische stellingen ten overstaan van de refor- 


agelinrveimermnne ran amenderen eer 


matorische dwalingen en dan nog met de bedoeling om de canones zo te for- 
muleren dat zij buiten de schooldisputen blijven. In verband met de sakra- 
“mentele effikaciteit zijn de kernachtigste formules : « sacramenta continent 


mement nn rn 
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gratiam » (can. 6), «conferunt gratiam » (can. 6,8) en «per ipsa sacra- 
menta ex opere operato » (can. 8). Wat betekenen deze uitdrukkingen ? 

In het eerste schema van can. 8 ontbrak ex opere operato : «si quis 
dixerit per ipsa sacramentorum opera nullomodo conferri gratiam, sed solam 
fidem sufficere, a.s. ». In de diskussie werden echter verschillende wijzigin- 
gen voorgesteld : per sacramenta, per sacramenta tamquam instrumenta, per 
sacramentum, per sacramenta ex opere operato, per usum sacramentorum, 
per opus operatum sacramentorum, per ipsa sacramenta, vi aut virtute ipso- 
rum sacramentorum (26). Men stelde zich akkoord op een kompromis- 
formule : per ipsa novae Legis sacramenta ex opere operato die in feite een 
pleonasme is. 

De zin van de uitdrukking ex opere operato blijkt uit de canones die 
canon 8 voorafgaan. De sakramenten van de nieuwe Wet verschillen van die 
der oude Wet (can. 2) ; de sakramenten zijn nodig en het geloof volstaat 
niet tot rechtvaardiging (can. 4) ; de sakramenten zijn er niet alleen om het 
geloof te voeden, hoewel het belang van het geloof niet uitgesloten wordt (27) 
(can. 5) ; de sakramenten bevatten genade en geven ze aan hen die geen 
beletselen stellen ; zij geven de genade door hen zelf, door hun eigen effi- 
kaciteit, ex opere operato. 

Wat dit betekent blijkt verder uit de andere uitdrukkingen continere en 
conferre gratiam. Sacramenta continent gratiam heeft als traditionele for- 
mule vóór Trente een vage en algemene betekenis plooibaar naar de verschil- 
lende schoolopvattingen over de sakramentele effikaciteit, zelfs naar die der 
okkasionele oorzakelijkheid. Als minimum-inhoud betekent de uitdrukking 
de effikaciteit der saramenten, niet hun oorzakelijkheid : een onfeilbaar ver- 
band tussen het stellen van het sakramenteel teken en de genadegave aan de 
ziel, afgezien van het feit of het sakrament zelf hierbij enige instrumenteel- 
efficiente werking heeft, en van de wijzen waarop. Hetzelfde dient gezegd 
van conferre gratiam (c. 6,8) en van exercere virtutem (D.-B., 857). 

Zo wij de dogmatische inhoud betreffende de door het Tridentinum 
plechtig bepaalde sakramentele efficaciteit ex opere operato willen formu- 
leren, besluit P. Schillebeeckx, komen wij tot volgend resultaat : de sakra- 
menten geven de genade, en dit altijd, zo het subjekt geen beletselen stelt ; 
de genade wordt gegeven door het sakrament en niet slechts alleen door het 
geloof. M.a.w. : er is een positieve onfeilbare konnexie tussen het stellen van 
het sakramenteel teken en de genade-gave. De aard van die konnexie wordt 
niet bepaald. Dit wil geenszins zeggen dat hiermede heel de inhoud van het 


(26) Cfr A. MICHEL, 7. a. p., t. 11, kol. 1085, t. 14, kol. 607. 
(27) Vandaar sola fides in can. 5 en 8; en signa tantum in can. 6. 
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geloofsgegeven is aangeduid ; maar wel alleen dat het konciliair gezag van 
het Magisterium Extraordinarium alleen voor de aangegeven minimum-in- 
houd kan ingeroepen worden. Sinds Petrus Lombardus wordt het woord 
causa algemeen gebruikelijk bij de theologen. Het koncilie van Trente zelf 
aanvaardt het ook : niet in deze canones, maar in het caput 7 De Justifica- 
tione : « Hujus justificationis causa sunt …… instrumentalis… sacramentum 
baptismi… »; D.-B., 799, Het is dus klaar dat de Kerk de sakramenten een 
innerlijk-kausale efficientie toekent. Maar dit verandert niets aan de alge- 
mene stelling die het koncilie ex professo aankleeft bij het principieel be- 
palen van de effikaciteit van de sakramenten. Signum efficax gratiae in voor- 
noemde zin is dus het plechtig bepaald geloofsgegeven. Verder blijkt dan 
dat het objektief verbonden zijn van de innerlijke genadegave met het uiter- 
lijk stellen van het sakramenteel teken onafhankelijk is van de goede of 
slechte gesteltenissen van de bedienaar (can. 12) van wie slechts de intentio 
faciendi quod facit Keelesia vereist wordt (can. 11) (28). 

Om de taal der theologen te spreken, de sakramentele effikaciteit is 
dus positief toe te schrijven aan het opus operatum, aan het sakramenteel 
teken dat bestaat uit stof en vorm en dat objektieve vertekening is van Kristus’ 
heilswil, omwille van de intentie van de bedienaar en niet van zijn morele 
gesteltenissen. De bedienaar van het sakrament brengt wel het sakrament 
voort maar niet ex propria virtute : hij is slechts het bezield instrument van 
de opperste bedienaar der sakramenten, Kristus. 

Negatief uitgedrukt betekent de ex opere operato-werking dat noch de 
effikaciteit van het sakramenteel teken noch de genade medegedeeld wordt 
ex opere operantis, d.w.z. door de morele verdiensten van de bedienaar of 
van het subjekt. Effikaciteit en gevolgen van de sakramenten hebben hun 
enige bron in de door God ingestelde ritus. 

Ten slotte sluit de formule ex opere operato geenszins vrije daden uit 
van de bedienaar of de ontvanger. Integendeel zij vereist tot de geldigheid 
van het sakrament bij de bedienaar (can. 11) en de volwassen ontvanger een 
intentie te doen wat Kristus doet. Zonder deze intentie is er geen spraak van 
ex opere operato werking. 

B. Menselijke subjektieve oorzakelijkheid. — Na de objektieve oor- 
zakelijkheid moet nu de persoonlijke inschakeling van het ontvangend sub- 
jekt in de obiektieve sakramentele veruitwendiging van het genadeleven en 
van de heilswil van Kristus en van zijn Kerk beschouwd worden (29). Hoger 


(28) Cfr H. E‚. SCHILLEBEECKX, 7. a. p., bl. 189 - 198. ve 

(29) Wij behandelen dit stuk aan de hand van H. E. SCHILLEBEECKX, 1e ap. 
bl. 195; 559 ; en Het «opus operantis» in het sacramentalisme in Theologica, 
bl. 59, 
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ging het over de geldigheid van het sakrament. Nu over zijn vruchtbaarheid, 
over het sakrament als religieuze levensdaad. De sakramenten worden nu niet 
meer beschouwd als veruitwendiging van de Fides Ecclesiae, maar als uit- 
drukking van het persoonlijk religieus engagement van het subjekt. Al werd 
de objektieve gestalte van de gelovige symboolaktiviteit voorop gesteld, dat 
betekent niet dat de subjektieve beleving volledig uitwendig zou zijn aan de 
sakramentele struktuur, of dat zij slechts tot voorwaarde ex parte subjecti 
zou ontwaard worden. Ook de religieuze, persoonlijke beleving treedt binnen 
in de objektieve gestalte van de sakramentaliteit, zodat het vruchtbaar sakra- 
ment omwille van de gesteltenissen van het subjekt eerst werkelijk een volle- 
dig en volwaardig sakrament is. 

Dit gebeurt door het opus operantis van het ontvangend subjekt d.i. de 
religieuze inzet van de persoon : het binnentreden in geloof, hoop en liefde, 
in de objektieve sakramentele heilsekonomie, en dus in het Kristusmysterie. 
Maar hier staat het opus operantis niet in verband met de geldigheid van 
het sacramentum ex opere operato, doch in verband met de genadevrucht- 
baarheid, met de res sacramenti. Hier zijn we op het gebied van de vrije 
persoonlijke morele medewerking van de ontvanger opdat de sakramenten 
hun volle oorzakelijkheid zouden uitoefenen, de genade niet enkel ter be- 
schikking stellen, maar ze effektief mededelen. 


De protestanten verwijten ons van een magische sakramentsopvatting. …— 


Melanchton schreef b.v. : « Hic damnamus totum populum scholasticorum 
doctorum qui docent quod sacramenta non ponenti obicem conferunt gratiam 
ex opere operato sine bono motu utentis » (30). Daarop antwoordt Trente : 
« Quamobrem falso qwidem calumniantur catholicos scriptores quasi tradi- 
derint sacramentum poenitentiae absque bono motu suscipientium gratiam 
conferre, quod nunquam Eeclesia Dei docuit nec sensit» ; D.-B., 898. Ca- 
non 6 zegt : « sacramenta gratiam ipsam non ponentibus obicem conferre ». 
Het eerste schema van de canon stelde voor : rite et digne suscipientibus, 
zoals dit reeds vroeger in het Florentinum gezegd was (D.-B., 695). Er wordt 
in elk geval van de volwassenen een geloofsinzet vereist voor de vruchtbaar- 
heid van de sacramenten ; doch om zowel het geval van de volwassenen als 
dat van de kinderen onder één formule te brengen, verkoos men het neutrale 
non ponentibus obicem. 

Welk is dan de positieve inhoud van deze negatieve uitdrukking ? De 


verhouding tussen genadeverwerving en vrije wil blijft net eender in of. 


buiten het sakrament. « In habentibus usum liberi arbitrii.. non contigüt 
esse infusionem gratiae sine actuali motu liberi arbitriü in Deum» (81). 


(30) Apologia confessionis Augustanae, B. altera, a. 13. 
(31) St. THOMAS, Sum. theol., III, q. 87, a. 2. 
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Ook bij St Paulus staan geloof, sakrament en genade niet tegenover elkaar. 
« Het geloof rechtvaardigt» geldt evenzeer binnen als buiten het sakrament. 
« Rechtvaardiging door het geloof » en « rechtvaardiging door het bloed van 
Kristus » zijn slechts één werkelijkheid, waarbij het geloof slechts duidt op 
de immanentie van de genade in de persoon als persoon : het is de instem- 
ming met de genade, het op genadekracht subjektief zich toeëigenen van de 
genade. Het persoonlijk engagement in geloof, hoop en liefde is de eigen- 
lijke persoonlijke subjektieve verwerving van de genade en wordt in en door 
de genadegave in ons bewerkt. Dispensatie daarvan bij een bewust adult voor 
de genadeverwerving is iets onmogelijk. 

Naar gelang van de innerlijk-zedelijke diepte van de religieuze inzet 
zal dan ook de maat van de ontvangen heiligmakende genade veschillen. Al 
bezit Kristus’ verlossingskracht een oneindige onbeperkte waarde, toch wordt 
de verlossingsgenade ontvangen in een beperkt subjekt en dus naar gelang de 
ontvankelijkheidsgraad van dit subjekt (32). Trente zegt : « Secundum men- 
suram quam Spiritus Sanctus partitur singulis prout vult, et secundum pro- 
priam cujusque dispositionem et cooperationem» ; DB, 799. De graad 
van liefde is dus de index van de maat der genade. Hierdoor wordt echter 
de genade niet afhankelijk van de natuurlijke godsdienstige beleving, daar 
de hier bedoelde beleving, zelf genade-effekt is (33). De genade zelf bewerkt 
in ons en door ons de persoonlijke religieuze inzet. « Per fidem igitur jus 
ficatur homo, non quasi homo credendo mereatur justificationem, sed quia 
dum justificatur credit» (34). 

Voor de begenadiging van een mens in staat van zonde door het ont- 
vangen van een sakrament der doden, is altijd een daad van rouwende liefde 
vereist ; voor de vermeerdering van genade door de sakramenten der levenden 
is steeds een actus ferventior caritatis vereist. 

De sakramenten komen noch in de patristiek, noch in de hoogscholastiek 
voor als genademiddelen op verminderde religieuze inspanning, maar wel 
als ontmoetingsplaatsen tussen God en de ziel in de kerkgemeenschap. De 
ontmoeting laat de verhouding tussen persoon en genade intakt. Het drama 
tussen vrije wil en genade speelt zich ongewijzigd af binnen of buiten het 
sakramenteel mysterie. Het sakrament is de ontmoetingsplaats bij uitstek, de 
inkarnatie, de zichtbaarwording in mysterie van het verlossend « absolvo » 
en «sanctifico», de konkrete, daadwerkelijke en zinvolle vertolking van 
Kristus’ doeltreffende genadewil ten aanzien van bepaalde personen. Het 
sakramenteel teken is genadevol geladen door de tijdoverschrijdende kracht 


(32) St. THOMAS, Sum. theol., III, q. 57, a. 3, ad 3. 
(33) St. THOMAS, Sum. theol., I-II, q. 112, a. 4; q. 113, a. 8, ad 2. 
(34) St. THOMAS, Sum. theol., III, q. 114, a. 5, ad 1. 
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van Kristus’ historische mysteriedaden. Wordt het sakrament met geloof en 
liefde ontvangen, dan wordt het meteen de sakramentele uitdrukking van het 
persoonlijk genadeverlangen, dan ontvangt het individu werkelijk uit Kristus’ 
genadevolheid. Als vertekening van Kristus’ heilswil ten aanzien van deze 
persoon bedraagt echter het sakramentalisme een prudentiele geruststelling 
nopens het feit dat God deze mens werkelijk begenadigde. Deze geruststelling 
heeft men niet bij extra-sakramentele begenadiging. 


Uit dit alles volgt dat de maat van de ex opere operato-werking, d.i. van 
de sakramentele begenadiging als ministerieel werk van Kristus, proportio- 
neel is aan de religieuze diepte van de innerlijke liefde van het ontvangend 
subjekt. De religieuze inspanning, de godsbeleving, staat dan ook niet buiten 
het sakramentalisme en mag niet tot een voorwaarde van de kant van het sub- 
jekt ontwaard worden. Zij voegt geen verdienste van de handelende persoon 
toe bij de verdienste ex opere operato of ex passione Christi. Zij is de sub- 
jektieve exstentiële beleving en de toeëigening van de sakramentsgenade. Het 
opus operantis is dus mede-effekt van het « opus operatum », dat daardoor 
meteen uitdrukking wordt van het geloof van het subjekt en aldus een per- 
soonlijk religieuze symbooldaad wordt. 


Men heeft bij de bepaling der sakramentele begenadiging te veel het 
kinderdoopsel (en in het Oosten het kindervormsel en de kinderkommunie ; 
en ook de sakramenten toegediend aan bewustelozen) tot norm genomen. 
Daar is niet de minste religieuze inzet vanwege het subjekt aanwezig. Men 
schrijft dit toe aan het dispensatiekarakter en de gratuiteit van de sakramen- 
tele begenadiging, terwijl het alleen op rekening komt van de afwezigheid 
van het persoonlijk bewust leven van het kind. Ook extra-sakramentele 
kinderbegenadiging vergt geen religieuze inzet vanwege het kind dat ertoe 
niet in staat is. En bij het kind én bij de volwàssene is er genadegratuiteit, 
maar bij de volwassenen heeft de inwerking van het opus cperatum een 
exstentiële diepte welke bij het bewustloze kind niet bereikt wordt. Dit in- 
zicht weerhoudt ons een te groot belang te hechten aan de bewusheid van de 
genadedaden op heel de lijn (niet-volwassenen inbegrepen), maar weerhoudt 
ons tevens van de neiging om de bediening van de sakramenten aan kinderen 
en bewustlozen tot norm te nemen bij de bepaling van de zogenaamde dispo- 
sities van de adult t.a.v. het sakrament. Een kind bezit de verlossingsgenade 
ad modum pueri, de volwassene ad modum adulti. De situaties worden niet 
gewijzigd door de sakramentele bemiddeling van de genade. 

Besluit. — Uit al het voorgaande zal gebleken zijn dat de terminologie 
ex opere operato uitsluitend slaat op het sacramentum, het uitwendig teken 
van een geldig sakrament en dat ex opere operantis aangewend wordt in een 
dubbel verband : ofwel t.a.v. het sacramentum dat door de bedienaar moet 
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verzekerd worden, ofwel t.a.v. de res sacramenti welke het subjekt ontvangt. 
In het eerste verband oefent het opus operantis de zedelijk-religieuze inzet van 
de persoon van de bedienaar en van het subjekt geen invloed uit op de sakra- 
mentele oorzakelijkheid ; in het tweede integendeel oefent hij een belang- 
rijke invloed uit op het al dan niet ontvangen worden van de genade en op 
de maat van haar verwerving. 

___De antiprotestantse polemieken hebben de objektieve aspekten van de 
sakramenten beklemtoond, zo nochtans dat men kwam tot een verwaarlozing 
van de subjektieve zijde ervan. Dit was niet het geval vóór het koncilie van 
Trente toen de vaders en de scholastici regelmatig spraken van « efficacia 
sacramentorum ex fide». Feitelijk vormen de objektieve gestalte van de 
sakramentele symboolaktiviteit en de subjektieve beleving ervan, het opus 
operatum en het opus operantis, één grote eenheid. Van Gods kant is er in 
de sakramenten veruitwendiging van zijn heilswil ; van onze kant van onze 
innerlijk-godsdienstige zielsgesteltenissen. De sakramenten zijn tekenen van 
Gods heil aan ons aangeboden en tekenen van geloof naar God gericht. In 
één en dezelfde objektieve sakramentele symbooldaad lopen dan samen : de 
uitdrukking van ket geloof van de Kerkgemeenschap en de uitdrukking van 
het geloof van het ontvangend subjekt. Dan alleen hebben wij een volledig 
sakrament d.w.z. geldig en vruchtbaar. De uitdrukking « het geloof recht- 
vaardigt » als algemene wet van begenadiging, wordt dus binnen het sakra- 
mentele kader : « het in het sakrament belichaamd of zichtbaar beleden 
geloof verrechtvaardigt ». Het vruchtbaar opus operatum is dan identiek met 
het opus operantis. 

In zake de geloofseffikaciteit der sakramenten moet dus onderscheid 
gemaakt tussen geloof van de Kerk en geloof van het individu. 1. T.a.v. het 
geldig sakrament ex opere operato werkt het geloof van de Kerk. Hier 
brengt het geloof van de bedienaar en ontvanger niets bij tot het geldig 
sakramenteel teken. Alleen het geloof van de Kerk in Kristus, door de be- 
dienaar vertegenwoordigd en door zijn intentie uitgedrukt, is konstituerend 
voor het geldig sakrament. 2. T.a.v. het vruchtbaar sakrament, van de genade- 
mededeling ex opere operantis werkt meteen het geloof van het individu. Hier 
sluit het geloof van het ontvangend subjekt zich aan bij het geloof van de 
kerkgemeenschap, zodat het geldig sakrament door de uitdrukking van het 
geloof van de Kerk bovendien een vruchtbaar sakrament wordt door de ver- 
uitwendiging van het geloof van het subjekt. 

De sakramenten zijn dus het snijpunt van een goddelijke en een mense- 
lijke inzet, waarbij echter aan Gods heilsdaad in Kristus de volstrekte priori- 
teit toekomt : « Omnis efficacia sacramentorum a Christo descendit» (35). 

L. VAN PETEGHEM, 
(35) St. THOMAS, Sent, & IV,-d. 23;,a- 1,4, 3, sol. 2, 
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STATISTIEKEN EN BESCHOUWINGEN 
OVER TWEE BELANGRIJKE ASPECTEN 
VAN HET GODSDIENSTIG-ZEDELIJK LEVEN 
IN HET BISDOM GENT. 


Het is steeds moeilijk en gewaagd statistieken uit te geven en te inter- 
preteren. Zij zijn immers zelden totaal juist en daarom moet men immer 
voorzichtig zijn om er besluiten uit te trekken. Dit is dubbel waar als men 
voor de dag komt met statistieken over uiterlijke manifestaties van het 
godsdienstig-zedelijk leven, dat tenslotte gebaseerd is op een inwendige ziels- 
verhouding van de menselijke persoon jegens God, verhouding die meestal 
moeilijk te controleren is en zich niet in cijfers laat vastleggen. Statistieken 
over het religieus-moreel leven zijn dus noodzakelijk de weergave van uiter- 
lijk te controleren godsdienstige en zedelijke praktijken. Deze echter zijn zo 
veelvuldig en dringen in het praktisch leven der verschillende categorieën van 
gelovigen zo verschillend, in getal en vurigheid, door, dat het waarlijk on- 
mogelijk is, binnen het kader van een tijdschriftartikel, een exhaustieve studie 
te, geven van het totale doorsneê godsdienstig-zedelijk leven der gelovigen 
van een bisdom. 

Wij moeten ons dus noodzakelijk beperken. Daarom zullen in 
deze bijdrage alleen de belangrijkste aspecten van het religieus-moreel leven 
van de gelovigen van het bisdom worden weergegeven en bestudeerd. Het 
gaat er om de practische beleving van twee grote plichten, een godsdienstige 
en een zedelijke, die door de grote massa van onze katholieken moeten wor- 
den onderhouden, nl. het bijwonen van de Zondagmis en het christelijk be- 
leven van het huwelijk. In het eerste deel van dit artikel zullen de statistieken 
worden gepubliceerd. Zij zijn overzichtelijk weergegeven op twee kaarten, zij 
worden verder in de tekst nog aangevuld en verklaard. In het tweede deel van 
deze bijdrage zal worden gezocht naar de oorzaken van het godsdienstig en 
zedelijk verval, dat door de weergave en de interpretatie van de statistieken 
moest worden vastgesteld. Om te eindigen zal worden nagegaan of er moge- 
lijkheid bestaat om de religieuze en morele achteruitgang bij ons volk te 
stuiten en welke middelen aangewend kunnen worden die kunnen bijdragen 
tot een godsdienstige en zedelijke heropleving bij de katholieken van ons 
bisdom. 


1. Herkomst, publicatie en interpretatie van de statistieken. 


Aan de bron van onze studie liggen de statistieken. Zij werden ons over- 
gemaakt door het Ordinariaat van het bisdom Gent, door het nationaal in- 
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stituut voor de statistiek te Brussel (1), door het werk der Doopsels te 
Gent (2), en door enkele tientallen onderpastoors. 

De statistieken overgemaakt door het Ordinariaat van ons bisdom wer- 
den opgemaakt uit de antwoorden van alle pastoors op de vragenlijst hun 
door de bisschoppelijke overheid gestuurd op het einde van 1950-51-52. Het 
percent van de gelovigen, die regelmatig de Zondagmis bijwonen, werd ge- 
maakt over de termijn van de drie pasgenoemde jaren, op het aantal gelovigen 
dat tot de Zondagmis verplicht is. Op de kaart, die een overzichtelijk beeld 
geeft van het Zondagmishoren in het bisdom Gent, tijdens voornoemde 
periode, zijn zes categorieën aangebracht die elk een snede van het percent 
der gelovigen aangeven : 90-100%; 75-90%; 60-75%; 45-60%; 30-45%; 
15-30 %. Op die manier is er kans te komen tot een tamelijk getrouwe weer- 
gave van de werkelijke toestand op het gebied van het Zondagmishoren in 
ons bisdom. 

De tweede kaart biedt een overzichtelijk beeld van het geboortecijfer, 
dat berekend werd per duizend inwoners. Bij de naam van iedere parochie 
staan twee cijfers. Het bovenstaande cijfer geeft het gemiddeld geboorte- 
cijfer van die bepaalde parochie, berekend over de termijn van de jaren 
1925-26-27 ; het onderstaande leert ons het gemiddeld aantal geboorten 
van de periode 1950-51-52. Die twee cijfers werden boven malkander 
geplaatst om gemakkelijk de vergelijking te kunnen maken tussen het ge- 
boortecijfer van de laatste jaren en een kwart eeuw terug. Opdat het ge- 
boortecijfer zo juist mogelijk zou kunnen worden weergegeven, werd aan de 
pastoors gevraagd dat zij alleen het aantal doopsels van hun parochianen 
zouden laten kennen. Sommige materniteiten immers bezitten geen doopkapel 
en de kinderen, die er geboren zijn, worden gedoopt en hun naam geschreven 
in het register van de kerk der parochie waarop het moederhuis gelegen is, 
hoewel hun ouders wonen in naburige parochies, waar de naam der in de 
materniteit gedoopte kinderen nog eens wordt ingeschreven. 

Dank zij de statistieken van de pastoors enerzijds en deze van het natio- 
naal instituut anderzijds, konden wij de verhouding vaststellen tussen de 
kerkelijke en burgerlijke huwelijken. Wij hebben de vergelijking gemaakt tus- 
sen de jaren 1925-26 en 1950-51. Graag hadden wij ook 1927 met 1952 ver- 
geleken, maar de statistieken van het nationaal instituut over het laatste jaar 
zijn tot nu toe slechts voorlopig. Het nationaal instituut voor de statistiek deel- 
de ons eveneens het juiste aantal van de burgerlijke echtscheidingen en van 


(1) Ministerie van economische zaken en middenstand, nationaal instituut voor de 
statistiek, inlichtings- en documentatiehureau, Koninklijke straat, 68, Brussel. 
(2) Secretariaat : Jacobijnenstraat, 8, Gent. 
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de feitelijke geboorten mede. 

Om de toestand in de stad Gent zo goed mogelijk te kunnen weergeven, 
namen wij onze toevlucht tot het « werk der Doopsels ». Men schonk ons 
bereidwillig de juiste statistieken over de doopsels en de huwelijken die in de 
bisschoppelijke stede werden toegediend en gesloten tijdens de laatste jaren. 
Enkele tientallen onderpastoors waren zo welwillend één enkele straat, die 
onlangs werd gebouwd en meestal bewoond is door jonge gezinnen, grondig 
te onderzoeken voor wat betreft het bijwonen van de Zondagmis en het 
geboortecijfer. Wij zullen zien of deze steekproefstatistieken, die werkelijk 
met zorg werden opgemaakt, de algemene statistieken weergegeven op de twee 
kaarten, ja. dan neen, bevestigen. 


ul 
ak ak 


Als men de eerste kaart aandachtig beschouwt, bemerkt men seffens 
dat het hoogste percent van de gelovigen, die de Zondagmis regelmatig bij- 
wonen, bereikt wordt in het Westen van het bisdom, d.i. in de landbouw- 
streek van Middelburg tot Wortegem. Het hoogste percent wordt eveneens 
bereikt in de landbouwgemeenten van het Waasland, in de landbouwstreek 
van Dendermonde en van het Zuiden. In en rond de steden en overal waar de 
nijverheid is doorgedrongen, is het percent veel lager. Te Gent is het juist 
20 %, te Orroir en te Nieuwerkerken 23 % ; te S. Ánna (Antwerpen linker- 
oever) 27 %, te Zelzate 29 %. In omtrent geen enkele van de steden der pro- 
vincie klimt men tot 60 %. De randgemeenten van de steden zijn reeds zicht- 
baar aangetast door onverschilligheid ten opzichte van het groot gebod der 
Zondagmis. Bemerk even hoe in de streek van uit Gent over Gentbrugge, 
Heusden tot in Wetteren, de bevolking slechts tussen 30 en 45 % pratikeert. 
Kijk ook even naar de streek rond Zelzate, langs de Schelde rond Antwerpen 
en rond Dendermonde, rond Ninove, Geraardsbergen, Ronse, Deinze, en gij 
zult besluiten dat het stadsleven en de moderne techniek met haar gevolgen : 
industrialisatie, gemakkelijkheid van verkeer, confort enz. een nadelige 
invloed uitoefent op het bijwonen van de Zondagmis. Op de totale bevolking 
van het bisdom Gent, zijn er ongeveer 560.000 gelovigen die de Zondagmis 
regelmatig bijwonen, dit maakt een percent van omtrent 44 op de globale 
bevolking en van ongeveer 55 op het aantal gelovigen die verplicht zijn tot 
de Zondagmis. 

Als men op de kaart, die het geboortecijfer van iedere parochie over- 
zichtelijk weergeeft, de twee cijfers, die respectievelijk de geboorten van 1925, 
26, 27 en van 1950-51-52, aanduiden, vergelijkt, dan moet men vaststellen 
dat er omtrent overal achteruitgang is in het aantal geboorten gedurende het 
laatste kwart eeuw. Slechts een dertigtal parochies boeken een kleine aan- 
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winst, daartegenover zijn er boven de dertig parochies die tegenwoordig 
10 °/oo minder geboorten hebben dan vijf en twintig jaren geleden. Er moet 
natuurlijk rekening gehouden worden met het feit dat de kleine landbouw- 
parochies langzaam, door uitwijking van de jonge gezinnen, ontvolken. Deze 
uitwijking zou echter het geboortecijfer van de steden en de industriecentra 
moeten verhogen. Welnu, op een paar uitzonderingen na, gebeurt dit niet. 
Het geboortecijfer te Gent (12 °/oo) is tegenwoordig lager dan dat van 
Parijs. In 1952 waren er te Gent 2008 geboorten en 2247 overlijdens, een 
verlies dus van 239 mensen per jaar. 

Volgens de berekening van het nationaal instituut voor de statistiek was 
het gemiddeld aantal burgerlijke echtscheidingen tijdens de periode 1926-30 
in de provincie Oost-Vlaanderen jaarlijks 185. Tijdens de jaren 1950-51-52 
was dat gemiddeld aantal geklommen tot 478. In het arrondissement Gent- 
Eeklo waren er tijdens 1950, 393 burgerlijke echtscheidingen, het jaar na- 
dien 358 en verleden jaar 287. In het arrondissement Oudenaarde waren in 
de loop van dezelfde jaren en achtereenvolgens 57, 29, 36 burgerlijke echt- 
scheidingen, in het arrondissement Dendermonde 86, 94, 95. Gedurende de 
twee jaren 1925-26 werden over gans het bisdom 10467 + 10374, d.i. 20841 
huwelijken kerkelijk ingezegend, gedurende dezelfde periode werden 10821 
— 10499, d.i. 21310 huwelijken burgerlijk aangegaan, dit maakt een ver- 
schil van 479 huwelijken die niet in de kerk werden ingezegend, waarvan 
354 in 1925 en 125 in 1926. In 1950-51 werden over gans het bisdom 
9.541 + 9.368 d.i. 18.909 huwelijken door de Kerk ingezegend ; in de pro- 
vincie Oost-Vlaanderen werden, tijdens voornoemde jaren, 9.724. + 9.890, 
d.i. 19.614 burgerlijke huwelijken aangegaan. In 1950 waren er dus in het 
bisdom 183’ burgerlijke huwelijken die niet door de Kerk zijn ingezegend, 
in 1951 waren er 522, waarvan in de stad Gent 323, want op de 1239 huwe- 
lijken die op het stadhuis zijn aangegaan, zijn er maar 916 door de Kerk 
ingezegend. Tijdens de laatste jaren is te Gent het aantal mensen, die in con- 
cubinaat leven en zelfs niet meer denken aan een burgerlijk huwelijk, nog 
aangegroeid. 

Ongeveer alle kinderen worden nog in de katholieke Kerk gedoopt. Te 
Gent waren er in 1950, 2.112 geboorten en 2.071 doopsels (15 kinderen wer- 
den opgenomen in de Protestantse Kerk en 26 niet gedoopt). In 1951 waren 
er te Gent 2.062 geboorten en 2.013 doopsels (34 kinderen werden niet 
gedoopt, 12 werden opgenomen in de Protestantse, 2 in de Joodse en 1 in 
de Orthodoxe Kerk). In 1952 werden te Gent 2.008 kinderen geboren, waar- 
van 1.963 werden gedoopt (28 werden niet gedoopt, 15 werden opgenomen 
in de Protestantse Kerk en van twee schipperskinderen, die te Gent geboren 
zijn, is het niet bekend of zij gedoopt werden). 
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Voor wat de overlijdens en begrafenissen betreft, kunnen wij voor de 
stad Gent de volgende cijfers aangeven. Misschien behoort deze statistiek 
niet tot ons onderwerp, maar omwille van het belang der zaak willen wij ze 
toch mededelen. Er stierven te Gent in 1952, 2.247 mensen ; daarvan werden 
begraven in de parochiekerken : 1.086 ; in de Bijloke : 707 ; in het klooster 
der Zusterkens der Armen : 48 ; in het Blindhuis : 23 ; in het ouderlingen- 
gesticht van S. Antoniuskaai : 80 ; in de Molenaarsstraat : 59 ; in de ver- 
schillende kloosters : 19 ; in het klein Begijnhof : 16 ; in S. Jan de Deo : 3 ; 
in Maria-Middelares : 7 ; in Schreiboom : 2 ; bij de Zusters Apostolinnen : 
2; in de Refuge: 1; in de Nederpolder bij de Zusters der Kindsheid : 
3 ; in het Guislaingesticht : 9 ; in het Lousberggesticht : 30. 105 burgerlijke 
begrafenissen konden met zekerheid worden vastgesteld. Hoe en waar werden 
de 242 overblijvende overledene Gentenaars begraven ? 75 daarvan zijn 
buiten de stad overleden, het is mogelijk dat zij elders kerkelijk werden be- 
graven ; maar er blijven nog 167 die te Gent overleden zijn en waarvan wij 
met zekerheid kunnen zeggen dat zij niet in een katholieke kerk werden 
begraven. Het is dus zeker dat zij burgerlijk werden begraven en moeten 
worden gevoegd bij het aantal der officiëel gekende burgerlijke begrafenissen 
waarbij men nog enkele moet tellen van mensen die overleden zijn in het 
Lousberginstituut. Dit maakt op de 2.247 overledenen het getal van 105 + 
167 + 10, d.i. 282 burgerlijke begrafenissen. Er zijn dus te Gent op 100 
begrafenissen ongeveer 1l burgerlijke. Wij zouden te ver buiten het kader 
van dit artikel gaan, moesten wij over de andere steden en dorpen van het 
bisdom een percentage van de burgerlijke begrafenissen opmaken. Over het 
algemeen zijn er trouwens niet veel in de provincie. 

De steekproefstatistieken, die de uitslag zijn van zen grondig onder- 
zoek van één straat, bevestigen over het algemeen de statistieken van de 
pastoors, voor wat betreft het regelmatig bijwonen van de Zondagmis. Wij 
hadden het bij voorbaat niet durven denken, maar cijfers zijn cijfers. De 
overeenkomst in de schatting van het Zondagmisbijwonen is zelfs treffend ; 
voor wat het geboortecijfer betreft, hebben wij de indruk dat het nog voort- 
durend daalt in de jonge gezinnen, vooral waar die bij hun ouders zijn 
ingetrouwd of appartementshuizen bewonen. Zo schreef een onderpastoor : 
«van de 28 jonge gezinnen, die wonen in een nieuwe tuinwijk, (ouders 
minder dan 35 jaren oud) zijn er 13 gehuwden die, sedert hun huwelijk, 
thuis waren ingetrouwd — wat een grote doorslag geeft in het weinig aantal 
kinderen. Van die 28 onderzochte gezinnen zijn er 8 zonder kinderen, 6 met 
een kind, 5 met twee kinderen, 5 met drie kinderen, geen enkel met vier kin- 
deren, 1 met vijf kinderen, 3 met zes kinderen, geen enkel met meer dan zes 
kinderen. In een andere parochie op 14 gezinnen, waarvan de ouders minder 
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dan 35 jaren oud zijn, telt men 5 gezinnen zonder kinderen, 4 met een kind, 
3 met twee kinderen, 1 met drie kinderen, 1 met zes kinderen. Elders nog, 
op 45 huisgezinnen, zijn er 2 met vijf kinderen, 3 met drie kinderen, 9 met 
twee kinderen, 24 met een kind, 7 zonder kinderen. Op een parochie van het 
Meetjesland wonen in twee nieuwgebouwde straten 43 huisgezinnen, waarvan 
de ouders tussen 20 en 40 jaren oud zijn, 7 gezinnen ervan hebben geen 
kinderen, 12 hebben een kind, 11 twee kinderen, 6 drie kinderen, 5 vier 
kinderen en 2 vijf kinderen. Het is werkelijk leerzaam die gedétailleerde 
onderzoeken te bestuderen. Wij kunnen echter, binnen het kader van dit 
artikel, er niet verder op ingaan. Mogen wij, aangaande het geboortecijfer 
van de jonge gezinnen, besluiten met de pertinente opmerking van een onder- 
pastoor : «de jonge gezinnen hebben geen, een of twee kinderen » (3) ? 

Alhoewel er geen reden is tot wanhopen, moeten wij uit de statistieken 
besluiten dat het godsdienstig-zedelijk leven bij een groot deel gelovigen van 
het bisdom Gent ernstig is aangetast door godsdienstige onverschilligheid en 
zedelijke ontaarding. Wij willen thans op zoek gaan naar de oorzaken van 
dit betreurenswaardig verschijnsel. 


IL. De voornaamste oorzaken van de hedendaagse onverschilligheid 
jegens de belangrijkste godsdienstige en zedelijke plichten. 


Het religieus en moreel indifferentisme is, evenals het geloofsleven zelf, 
in laatste instantie een mysterie. Het berust op een inwendige zielsgesteltenis 
van de mens, die God en Zijn geboden praktisch in zijn leven niet aanvaardt. 
De vrije wil speelt ook nog heden ten dage, niettegenstaande alle zogezegd 
psychisch, sociaal, economisch determinisme, zijn rol in het menselijk leven. 
Het is ten ‘slotte zeer moeilijk te bepalen waarom de ene mens opteert voor 
een godsdienstig en moreel leven, de andere niet. Gans het probleem van 
de vrije medewerking van de mens met Gods genade, wordt hier gesteld. Wij 
staan hier op het domein van het mysterieuze, van het geheimzinnige, dat 
steeds moeilijk te verklaren is en noodzakelijk duister blijft. 

De belangstelling van de gelovigen voor de Zondagmis zou heel wat 
groter zijn, moesten zij de betekenis ervan voor hun godsdienstig leven 
beter kennen en begrijpen. Men mag terecht spreken en schrijven over 
« het onbegrepen Misoffer » (4). Niet enkel een gebrek aan kennis en in- 


(3) Bij het einde van het eerste deel van deze bijdrage, beschouwen wij het als een 
plicht onze oprechte erkentelijkheid uit te drukken jegens allen die ons, bij het 
opmaken, bewerken en publiceren van de statistieken, behulpzaam zijn geweest. 

(4) O. SCHELFHOUT, Het onbegrepen Misoffer, in Collat. Gand., T. XXV, 1938, blz. 
248-255. 
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zicht van en in het Misoffer is oorzaak van de geringe belangstelling van 
onze hedendaagse gelovigen voor het onbloedig sacrificie, maar ook een totaal 
gemis aan offerzin, deemoed, onthechting, waardoor eveneens, voor een 
groot deel althans, het laag geboortecijfer kan worden verklaard. Zeker, wij 
moeten ons hoeden voor een simplistische oplossing van een moeilijk pro- 
bleem. Er zijn, het is te klaar, andere factoren van physische, psychische, 
sociale, economische en finantiële aard, er zijn allerlei ongezonde toestanden 
in onze huidige samenleving, die het beleven van godsdienst en moraal ern- 
stig bemoeilijken. 

De verschillende factoren, die het religieus en moreel indifferentisme 
van onze tijd in de hand werken, werden, in de loop van het laatste kwart 
eeuw, reeds dikwijls aangeduid en bestudeerd (5). Het zou vervelend zijn 
al die factoren nog eens in extenso te beschrijven. Wie weet tegenwoordig 
niet dat de ontkerstening van de maatschappij door de scheiding van geloof 
en leven aan de grond ligt van de achteruitgang op godsdienstig en zedelijk 
gebied ? Wie kent niet de nadelige invloed op het religieus-moreel leven van 
sociale wantoestanden die de opkomst en de bloei van het Marxisme hebben 
begunstigd ; van economische en finantiële moeilijkheden die het christelijk 
beleven van het huwelijk lastig maken ; van het grootstadsleven met zijn 
confort, amusement en reclame die meestal of uitsluitend een gemakkelijk, 
materialistisch leven propageren. Wie heeft er nooit gehoord van het laïcisme, 
dat een humanistische spiritualiteit aanleert, zonder religieuze dieptegang 
en morele verplichtingen, hoewel het opgaat in een vage pantheistische at- 
mosfeer ? Wij zijn tijdgenoten van twee oorlogen en kennen hun vernietigen- 
de nasleep op het gebied van de liefde tot God en de evenmens, van de recht- 
vaardigheid, de kuisheid, enz. Wij kennen de tekortkomingen op sociaal 
gebied van vele katholieken, die medeschuldig zijn aan de massale afval der 
arbeiders van de Kerk, afval die door Paus Pius Xl werd genoemd « het 
groot schandaal der XIXe eeuw ». Wij zijn getuigen van de schrale aposto- 
lische vruchtbaarheid, tenminste bij de massa, van onze Jeugdwerken, van het 
religieus formalisme bij vele adulten. Wij geven ons rekenschap van de 


(5) Het onderzoek naar de oorzaken van de geloofsafval en het zedenverval van onze 
tijd werd praktisch ingezet door het enkwest dat in Frankrijk, onder leiding van 
Mgr de Solages, in 1932 werd ingesteld en waarvan de uitslagen werden gepubli- 
ceerd in La Vie Intellectuele, van 15 October 1933 tot 31 Juli 1935. Sindsdien 
werd ook, in ons land, veel over dit probleem geschreven. Zie o.a. O. SCHELF- 
HOUT, De oorzaken van de hedendaagse geloofsafval en de godsdienstige onver- 
schilligheid, in Collat. Gand, T. XXIII, 1936, blz. 280-295 ; T. XXIV, 1937, 
blz. 23-38; 215-227 ; 208-317. L. J. CALLEWAERT, O.P., En Vlaanderen voor 
Christus, Gent, 1941, vooral blz, 7-44. Wij zien er van af een uitgebreide biblio- 
grafie van ons onderwerp aan te duiden ; het zou ons te ver leiden. 
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tekorten in de christelijke opvoeding, in het godsdienstonderricht in de 
scholen en op de kansel, in ons eigen priesterlijk leven misschien. Al die 
factoren, fouten en tekorten werden, overvloedig, tijdens de laatste dertig 
jaren beschreven, ontleed en aangeklaagd als een complex van oorzaken die 
de kloof tussen godsdienst en leven, de religieuze en morele achteruitgang 
bij ons volk hebben doen ontstaan en bespoedigd. Wij willen daar verder 
niet op ingaan. 

De vraag waarop wij verder willen ingaan is deze : werd niet te uit- 
sluitend gedaan aan diagnose, aan schuldbekentenissen, zonder te denken 
aan therapie en zelfverbetering ? Was ons werk niet te veel negatief, te een- 
zijdig, te conservatief in plaats van verzoenend, opbouwend, universeel en 
progressief ? Het is gemakkelijk de kloof vast te stellen tussen de technische 
beschaving en de religieus-historisch-humanistische levensbeschouwing, en 
van de hedendaagse techniek en haar gevolgen de zondebok te maken. Is 
zulke simplistische levensbeschouwing en praktijk zo maar gewettigd ? Ligt 
zij niet veeleer ten grondslag aan een steeds breder wordende kloof tussen 
de godsdienstige levensbeschouwing en de steeds groeiende technische be- 
schaving ? 

Het is hoog tijd dat wij ons op deze vraag ernstig bezinnen. Als men 
aandachtig de kaarten bekijkt, die een weergave zijn van het Zondagmishoren 
en het geboortecijfer in ons bisdom, dan moet men besluiten dat waar de 
techniek met haar gevolgen : industrialisatie, confort, amusement, dichtheid 
van bevolking, gemakkelijkheid van verkeer, enz. verschijnen, het gods- 
dienstig-zedelijk leven achteruitgaat. De vraag is : moet dat noodzakelijk 
zo ? Als het zo is, dan staat de katholieke godsdienst er in de toekomst slecht 
voor, want men heeft berekend dat in de nabije toekomst ongeveer tachtig 
procent van de arbeidende mensen zullen werkzaam zijn in de veelomvattende 
technische en natuurwetenschappelijke beroepen (6). Het schijnt wel zeker 
dat de techniek de komende generaties nog meer aan zich zal dienstbaar 
maken. Noch de klaaglitanie van W. Sombart (7), noch het pessimisme van 
A. Carrel (8) en van anderen (9), zullen daar iets aan veranderen, want, 


(6) X. VON HORNSTEIN- F. DESSAUER, Seele in Bannkreis der Technik, Olten 
(Schweiz) 1949. Nederlandse vertaling door W. VONKE, De ziel in de ban der 
techniek, Antwerpen, 1950, blz. 9. 

(7) Deutscher Socialismus, Berlin, 1934. 

(8) L'homme, cet inconnu, Paris, 1936. 

(9) A. VAN ROY, O0.S.B., Wat te denken over onze stoffelijke vooruitgang ? in Sacer- 
dos, Mei, 1953, blz. 392-398. 
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naar menselijke berekening, is de ontwikkelingsgang van de techniek onher- 
roepelijk. De mensen beantwoorden ten slotte, op een steeds meer verfijnde 
wijze, aan het gebod van God hun in den beginne gegeven : « bevolkt de 
aarde en onderwerpt haar » (10). 

Het is zonderling en onrustwekkend dat de hedendaagse mensen, door 
het vervullen van de dubbele plicht door God aan hun stamouders gegeven, 
zich van Hem zo ver vervreemden. God gaf hun toch de opdracht : « weest 
vruchtbaar en vermenigvuldigt u ; bevolkt de aarde en onderwerpt haar ; 
heerst over de vissen van de zee en de vogels in de lucht » (11). Als de mens 
dus, volgens de wetten van God, zich de aarde door de techniek onderwerpt 
en zich door het huwelijksleven vermenigvuldigt, doet hij een goed werk. 
Bijgevolg, het huwelijksleven en de techniek zijn, in zich zelf, goed. Geen 
mens mag of kan daarover klagen of ontstemd zijn. 

Zeker, de mens moet, ook en vooral op het domein van de techniek en 
het huwelijksleven, waar het egoïsme en de genotzucht hem zo gemakkelijk 
van het rechte pad doen afdwalen, voorgelicht en geleid worden door de 
bovennatuurlijke beginselen van godsdienst en moraal. Werd die voorlichting 
en leiding aan de technische mensen praktisch voldoende gegeven ? Hoe is 
de kloof tussen de godsdienst en de techniek, tussen moraal en huwelijks- 
leven, anders ontstaan ? Waar ligt de oorzaak van de vervreemding van gods- 
dienst en leven ? De oorzaak ligt langs beide kanten en is historisch gegroeid. 
Wij zullen dat nagaan voor de scheiding van godsdienst en techniek voor- 


eerst, vervolgens van moraal en huwelijksleven. 


en 

Ongeveer drie honderd jaar geleden bestond er nog een eenheid van den- 
ken en van levensvisie bij de intellectuelen. De wijsbegeerte bekroonde toen 
alle takken van het menselijk weten, bijgevolg ook de natuurwetenschappen. 
Aristoteles’ lering gaf, bij middel van grondbeginselen, afgeleid uit de zin- 
tuiglijke ervaring, een synthetische visie over het heelal, zowel van de stoffe- 
lijke wereld als van het rijk van de geest. De H. Albertus de Grote en 
S. Thomas van Aquino namen deze lering van hem over en werkten deze 
verder uit. Dezelfde wijsgerige lering werd aangenomen om er de theologie 
op te grondvesten. De ganse menselijke kennis en wetenschap werd, toen- 
tertijde, opgevat als een groot, goed geordend, in een lijn naar God op- 
gaand geestesproduct. Men meende zich zó volkomen zeker van de absolute 


(10) Gen. 1,28. he 
(11) Gen., 1,28. 


aide 


— 215 — 


juistheid van de aristotelische en thomistische levensvisie, dat men alle 
vraagstukken in de natuurlijke orde als definitief opgelost beschouwde en 
men alleen maar aan het nageslacht de gegeven oplossing moest mededelen. 
« Men kan zich inbeelden welke strijd en scheuring ontstond toen Copernicus, 
Kepler en Galileï, op grond van onweerlegbare bewijzen, beweerden dat in de 
peripathetische school, waartoe de overgrote meerderheid van de toenmalige 
geleerden behoorden, een onjuiste lering over de wereldbouw werd gedoceerd. 
Iedereen kent de tragische zaak Galileï, de veroordeling van zijn lering door 
een hoog kerkelijk gerechtshof te Rome, het op de Index plaatsen van alle 
publicaties waarin stelling werd genomen voor de nieuwe visie op de kosmos, 
banvloek die omtrent gedurende twee eeuwen van kracht is gebleven. 

Op dit moment ontstond de tragische splitsing van de geleerden in 
twee kampen, die zich, door de strijd en kamp, meer en meer van elkander 
verwijderden. Het is eigen aan kamp en strijd nadruk te leggen op datgene 
wat de mensen van elkander scheidt en te verwaarlozen wat hen met elkaar 
verbindt. Het kwam tot tegenstellingen en vervolgens tot vijandschap, omdat 
men steeds meer en meer van elkaar vervreemdde. De natuurwetenschappen, 
zoals zij door Galileï en zijn leerlingen werden gedoceerd, verloren stilaan 
alle contact met de wijsbegeerte en de godgeleerdheid. Zo is het te 
verklaren dat de natuurwetenschappen, en verder de moderne weten- 
schappelijke techniek die er op steunt, stilaan werden verwereldlijkt en 
gelaïciseerd. Zij werden materialistisch, aards, onkerkelijk, omdat de theo- 
logen, die de band, welke natuur en God verbindt, moeten doceren aan de 
mensen, tot het ander kamp behoorden. De wetenschapsmensen en de tech- 
niekers, aan zich zelf overgelaten en verleid door de steeds groter wordende 
materiële vooruitgang en confort, hebben de bovennatuurlijke, goddelijke 
oriëntatie die de techniek altijd bewaren moet en welke in de Openbaring 
aangegeven wordt, vergeten. Zij zijn er aan gewoon geraakt die niet meer te 
zien. Bij de nieuwe, verwereldlijkte opvatting scheen er dus geen plaats meer 
over te blijven voor God. Hoe zou Ilij kunnen zijn in machines en chemi- 
caliën, in stoomboten, ketels en mijnschachten, in de onwrikbare wetten, 
waar de planeten aan gehoorzamen, waar zonnen door ontvlammen en uit- 
doven ? Hoe ? Of, zou Hij daar toch te vinden zijn ? Zou het onze plicht 
zijn Hem ook dààr te zoeken. Is de onbegrijpelijke grootheid van de macht 
der techniek, die schier bovenmenselijke macht, misschien een wenk, een 
waarschuwing » (12) ? 


Werd, tot op heden, voldoende op die vraag nagedacht ? Wees men 


(12) X. VON HORNSTEIN-F. DESSAUER, op. cit, blz, 107-114, 
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niet te uitsluitend op de fouten en de tekorten van de vertegenwoordigers 
van de christelijke humanistische richting enerzijds en van de wetenschaps- 
mensen en techniekers anderzijds, als oorzaken van de scheiding van gods- 
dienst en leven ? Moet men tegenwoordig niet veeleer de aanknopingspunten 
zoeken door dieper na te denken, om de brug te kunnen leggen over de 
ontstane kloof ? De tijd dringt : « Rechtsgeleerden, artsen, letterkundigen, 
kunstenaars, administrateurs, ambtenaars, geleerden, staatslieden, rechters, 
wijsgeren, theologen, zielzorgers ; kortom, alle uit de oude traditionele school 
voortgekomen intellectuelen moeten, desnoods ten koste van offers, trachten 
inzicht te verwerven in de gedachtensfeer en de materiële omstandigheden 
van de technisch georiënteerde maatschappij van de toekomst» (13). Het 
gemis aan rustige bezinning, aan onvooringenomen en diepgaande studie 
van de verhouding tussen godsdienst en natuurwetenschappen bij de opkomst 
en de groei van de techniek, het gemis aan inzicht en begrip in de problemen 
erdoor geschapen, droegen ongetwijfeld bij tot de scheiding van godsdienst 
en techniek. 


je 
ok 


God heeft, in het begin, aan de mensen de opdracht gegeven zich door 
het huwelijksleven te vermenigvuldigen. Christus heeft het huwelijk tot Sa- 
crament verheven. S. Paulus heeft heerlijke beschouwingen neergeschreven 
over de huwelijksvereniging van man en vrouw die hij vergelijkt aan de 
vereniging van Christus met zijn Kerk. God, Christus en de Kerk hebben 
bewezen een grote waardering te hebben voor de loyale medewerking van 
de gehuwden aan de voortzetting van het scheppingswerk. Het is dan ook 
zonderling dat de ascese en de pastoraal zo weinig hebben gepresteerd voor 
het opbouwen van een gezonde huwelijksspiritualiteit en een degelijk familie- 
apostolaat. De kerkelijke schrijvers hebben, tot in de 17e eeuw, het streven 
naar de christelijke volmaaktheid bijna uitsluitend voorgehouden aan de 
christenen die leefden in de maagdelijke staat. « Een degelijk familieaposto- 
laat hebben wij niet. Laten wij de zaken zeggen zoals zij zijn : het Sacrament 
van het huwelijk is, in de huidige omstandigheden, een verwaarloosd sacra: 
ment. Een onbenullige ondervraging over de geloofskennis, een biechtbriefje, 
de trouw, en in sommige gevallen de Huwelijksmis, verder niets meer : de 
opleiding tot het huwelijksleven is gedaan. En toch staat het vast dat, samen 
met het priesterschap, het Sacrament van het huwelijk, die heilige functie 
betekent in de Kerk, die het leven en de groei van de Kerk door de eeuwen 


(13) X. VON HORNSTEIN-F. DESSAUER, op. cit, blz. 17. 
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heen bestendigen moet. In het raam van Christus’ genade-economie zijn het 
de ouders die op de eerste plaats de zending dragen om het gemoed van het 
kind naar Christus’ zin te vormen. Dit echter veronderstelt dat zij op- 
voeders zijn. Welnu, tot die heilige opvoedingstaak worden zij meestal niet 
voorbereid. Wat zou er gebeuren met de Kerk, indien de gehele priesterlijke 
vorming herleid werd tot de priesterwijding ? En zo nochtans is het met 
het Sacrament van het huwelijk gesteld. Huwelijk en familie maken een apos- 
tolaatsveld uit, dat schier nog helemaal braak ligt. Daar is nog ontdekking- 
en scheppingswerk te doen. Moge eenmaal het genie opdagen dat met die ont- 
ginning een aanvang durft nemen » (14). 

De meerderheid van de jongens en meisjes onttrekken zich aan de reli- 
gieuze atmosfeer vanaf het ogenblik dat zij malkander opzoeken in kennis- 
making en verkering. Het is treffend hoe betrekkelijk weinig verloofden 
actieve leden zijn van onze jeugdorganisaties. Het is betekenisvol dat in de 
meeste parochies, ook reeds op het platteland, zich meer en meer de prak- 
tische onmogelijkheid voordoet de jongens en ook de meisjes te vergaderen op 
de Zondagnamiddag in een atmosfeer van christelijke ontspanning. Het valt 
niet te ontkennen : praktisch en daadwerkelijk maken de meeste jongens en 
meisjes gans alleen de ernstige crisis van de puberteitsjaren door en zoeken 
malkander op, om, in jonge onervarendheid, zich voor te bereiden tot de 
genadebron van het huwelijk. Aan ernstige mensen, zoals vader en moeder, 
biechtvader of professor, durven zij over de levenskwesties niet spreken. Zij 
worden dan ingelicht door kameraden en vrienden, film en roman, zo dik- 
wijls op onjuiste of zondige wijze. Het is een feit dat de onjuiste en zondige 
voorstelling van het leven, met de daarbijkomende zondige praktijken, zeer 
vele katholieke jongens en meisjes van Kerk en godsdienst hebben vervreemd 
van hun puberteitsjaren tot hun oude dag. Voor hoevelen van hen loopt de 
weg over het « peccatum solitarium » naar de « fornicatio », het gedwongen 
huwelijk, de kinderbeperking tot de echtscheiding en een tweede burgerlijk 
huwelijk toe, met fataal verlies van de godsdienstzin tot het definitief vaar- 
wel zeggen aan alle godsdienstpraktijk ? 

De vraag, die hier nog eens moet worden gesteld, luidt : moet dat nood- 
zakelijk zo ? Wederom : als het zo is, staat de Kerk er in de toekomst slecht 
voor. Het plezierleven neemt een vlucht zoals nooit te voren. Zullen verder 
de katholieke jongeren dat leven worden ingestuurd zonder degelijke doc- 
trinele vorming, om gedurende gans hun jeugdjaren en huwelijksleven aan 
hun lot te worden overgelaten, bijzover dat de kloof tussen moraal en leven 


(14) A. DONDEYNE, Katholieke problemen van deze tijd, in Streven, VIII, blz. 105-106. 
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steeds breder wordt en niet meer te overbruggen valt ? Het lijdt geen twijfel 
dat de oorzaak van die kloof, voor een groot deel, te vinden is in de afwezig- 
heid van de goede katholieken bij de organisatie van ontspanning en amuse- 
ment, film, radio, televisie, mode, enz. Hadden zij toch op tijd geluisterd naar 
de woorden van Paus Leo XIII : catholicos viros anteire, non subsequi decet, 
de katholieken moeten voorlopers zijn en niet slechts schoorvoetend volgen. 
Zij hebben de teugels niet in handen genomen en hebben het moderne leven 
aan zijn lot overgelaten en zijn gang laten gaan naar een nieuw heidendom, 
waarin het reeds ten dele is vervallen. 

De pastoraal schijnt dus tegenwoordig weinig invloed te hebben op 
twee belangrijke manifestaties van het hedendaags leven : de techniek en de 
familie en alles wat ermede in verband staat. Enerzijds is het leven groten- 
deels vervallen in een nieuw heidendom, anderzijds hebben wij een pastoraal, 
wier structuur en methodes, gegroeid zijn uit, en gericht zijn op een gemeen- 
schap die omtrent homogeen christelijk en katholiek was en steeds als dus- 
danig wordt verondersteld. Staan wij met onze pastoraal en apostolaat niet 
buiten, neven of boven de belangrijkste aspecten van het hedendaags leven ? 
Wordt het licht niet tendele verborgen onder de korenmaat en is de gist nog 
wel in de deeg ? 


II. De middelen tot herstel. 


Wie zich in dit laatste deel van onze bijdrage zou verwachten aan het 
voorstellen van tovermiddelen of recepten om de hedendaagse technische maat- 
schappij en plezierwereld voor Christus en de Kerk te bekeren, zal ontgoo- 
cheld worden. Apostolaat is geen magie en de pastoraal kent geen machien 
om de wereld te bekeren (15). Er moet gewaarschuwd worden tegen alle extra- 
vagante nieuwigheden, die zonder voorafgaande bezinning en studie, spora- 
disch en zonder de minste samenwerking op het gebied van de pastoraal wor- 
den gelanceerd. In zijn apostolische adhortatie Menti nostrae schreef Pius XII 
hieromtrent : « in zich zelf is het nieuwe nooit een waarborg van waarheid, 
en het kan dan maar bijgetreden worden, wanneer het de waarheid versterkt 
en de oprechtheid en de deugd dient. Het is belachelijk te menen dat men 
door absurde en ongebruikelijke methoden zijn eigen zielsarmoede kan ver: 
bergen of helpen aan de verspreiding van het Rijk van Christus ». 

Op apostolisch gebied is het, althans in onze gewesten, geen oogst- 


(15) CARDINAL SUHARD, Le prêtre dans la cité, Paris, 1940 ; blz. 49 : «le salut 
n'est ni dans les recettes, ni dans les procédés >. 
J. FOLLIET, Présence de Eglise, Lyon, 1949, blz. 89 : «il n'y a pas de machine 
à convertir le monde ». 
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maar een zaaitijd. Het zaad moet worden geselectionneerd, op de gepaste 
tijd en methodisch worden gezaaid op een bodem die men weet vruchtbaar te 
zijn, omdat men hem heeft leren kennen door hem te bewerken. De ziel- 
zorgers moeten zich, nu meer dan ooit, hoeden voor alle avontuur op het 
domein van het apostolaat, want een mislukt avontuur betekent, met een 
verlies van tijd, wederom zoveel achteruit. Wij zullen dus niet op avonturen 
uitgaan, maar veeleer ons bezinnen, studeren, raadplegen, werken, bidden 
en offeren. Meer dan ooit hebben wij tegenwoordig behoefte aan bezinning, 
studie, gebed, onthechting, offer ; aan sacerdotale, apostolische heiligheid, 
de bijzonderste bron van vindingrijk en veroverend apostolaat. 


* 
ok 


Nevens de grieks-latijnse, humanistische cultuur, heeft zich een tech- 
nische beschaving en een ontspanningsleven ontwikkeld, die de intellectuelen 
niet goed kennen en die zij, ver van te misprijzen, moeten bestuderen en 
met begrip bejegenen. Hoe moeilijk het ook is voor vertegenwoordigers van 
de historisch-humanistische richting, voor mensen met een scholastische vor- 
ming de muur omver te werpen die hen van de technici scheidt, toch is het 
voor de zielzorgers een actuele plicht na te denken hoe men de godsdienst 
en de moraal, op aangepaste wijze, kan prediken en doen beleven aan en door 
de mensen van deze tijd. Als wij spreken van studie, dan bedoelen wij een 
intellectuele penetratie en verstandelijk begrip van het gegeven probleem. 
Wij stellen dus niet, als middel tot kennis, een experimenteel beleven van 
de technische werkelijkheid en van het moderne ontspanningsleven voor aan 
de zielzorgers, experiment, dat in Frankrijk vooral, bewezen heeft gevaarlijk 
te zijn voor het sacerdotaal leven (16). Het blijkt niet nodig, om de gods- 
dienst en de moraal aan arbeiders te prediken, dat men zijn apostolisch leven 
wijdt aan handenarbeid in fabrieken. Hebben de Apostelen zich niet van 
handenarbeid ontlast om vrijer het Rijk Gods te kunnen prediken ? Buiten 
en boven het experimenteel beleven, beschikt de priester over allerlei midde- 
len om de technische wereld, de ontspanning en het huwelijksleven van deze 


(16) Deze uitspraak betekent geen afkeuring van het apostolaat der priesters-werklieden 
in Frankrijk. Mgr. Ancel, hulpbisschop van Lyon en beschermer der priesters- 
werklieden, bekent zelf dat zulk apostolaat een voorbijgaand middel is, aangepast 
aan het milieu van het sous-prolétariat de France. 


R. CROQUET et H. CHAPELLE, prêtres-ouvriers, schrijven in een artikel A pro- 
pos du livre de G. Cesbron «les saints vont en enfer» in Rev. Dioc. de Tournai, 
Juli 1953, blz. 382: «l'engagement du prêtre-ouvrier demande une très grande 
réserve,… c'est surtout dans l'ordre doctrinal que le prêtre-ouvrier sent sa vie 
exigeante et difficile », 


tijd te leren kennen. Men denke even aan studie, lectuur, huisbezoek, aan de 
confidenties van de spreekplaats en de biechtstoel. d 

De zielzorgers zullen dus eerst zo ootmoedig moeten worden dat zij 
bereid zijn te leren wat de techniek eigenlijk is en in het bijzonder die onder- 


re nT nd 


delen ervan te bestuderen waarin de aan hun apostolaat toevertrouwde men- 
sen werken. Er zijn talrijke boeken die, op vatbare manier, voorlichting 
geven omtrent de geschiedenis van de techniek, de verschillende uitvindingen 
en speciale kwesties (17). Literatuur over huwelijksspiritualiteit, familie- — 
apostolaat, ontspanningsleven ontbreekt tegenwoordig zeker niet (18). Het — 
komt er alleen op aan een goede keus te doen. Door die studie doet men stof 
op voor gesprekken met mensen, van wie men vroeger niet goed wist hoe 
zij leefden en werkten en wier denken en handelen men verkeerd inzag. Een- 
maal dit contact gelegd, ontstaat er achting, die absoluut vereist is, want als 
de technici ondervinden dat de zielzorgers medelijden met hen hebben en 
hen minder achten dan de intellectuelen, is alle verdere toenadering on- 
mogelijk. Zo dikwijls hebben de technici en andere hedendaagse mensen het 


vertrouwen in de priesters en de Kerk verloren, omdat zij menen dat zij hun 
niet geven wat zij nodig hebben, dat zij niet prediken wat zij moeten weten 
en een taal spreken welke zij niet meer begrijpen. Zij vatten niet welk verband 
en nut de godsdienst heeft met en voor hun daadwerkelijk leven ; zij zien 


o.a. niet in wat de Zondagmis voor hen praktisch betekent. 

Sommige theologen leveren thans praktisch werk met hun publicaties 
over de verhouding tussen godsdienst en hedendaags leven (19). Zij trachten 
een band te leggen tussen de theologie en de aardse werkelijkheden. Zij be- 
schouwen de natuurlijke waarden als object van de theologie, zij zien en bestu- — 
deren de techniek in het kader van de schepping, in de Openbaring van het _ 
Oud en Nieuw Testament. Zij duiden in de Bijbel op twee historische en fun- 
damentele gegevens, die wijzen naar de techniek : aan het begin van het Oud — 
Testament : Gods bevel aan de mens om de aarde te bewerken, en in het 
Evangelie : Jezus’ beroepsleven op aarde . Jezus, « de Zoon van de timmer- — 
man », leerde het ambacht van zijn pleegvader. De houtbewerking is een — 
van de oudste takken van technische activiteit. De Goddelijke Voorzienig- — 
heid had Jezus in een ander milieu, dat in de ogen der mensen meer in aan- 


(17) X. VON HORNSTEIN-F. DESSAUER, op. cit. 
(18) Zie o.a. de bijdragen van L. BUYS, C.SS.R., H. BOELAERS, C.SS.R., W. HAE- — 
GEN, in Nederlandse katholieke stemmen, Aug.-Sept. 1948. Zie verder P. LORSON, 
SJ. Le plaisir sanctifié. Pour une spiritualité des loisirs, Paris, 1952. d 
(19) G. THILS, Théologie des réalités terrestres, 1, Préludes, Paris, 1946. ID, Théologie _ 
et réalité sociale, Tournai, 1950. CH. MOELLER, Humanisme et sainteté, Tournai, _ 
1946, E‚. RIDEAU, Conséeration. Le Christianisme et activité humaine, Paris, 1945. _ 
A. RADEMACHER, Godsdienst en leven, Leuven, 1932, 
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zien staat, kunnen laten geboren worden. God heef: gewild dat zijn mens- 


geworden Zoon zou groeien in wijsheid en jaren bij het uitoefenen van een 
technisch beroep. Omtrent twintig jaren van Zijn leven hier op aarde heeft 
Jezus aan de technische arbeid gewijd. Uit dit feit mag men zeker besluiten 
dat Jezus de techniek niet beschouwde als iets dat God onaangenaam is, maar 
wel als een beroep, waardoor Hij Zijn Vader kon dienen en waarin Hij met 
Hem kon verbonden blijven. Jezus in de timmermanswinkel was met Zijn 
hemelse Vader in voortdurend contact. Hij werkte in het bijzijn van Zijn 
hemelse Vader aan Wie alles tenslotte zijn ontstaan dankt : grondstoffen, 
werktuigen, doelstellingen, die gericht zijn op het voldoen van menselijke 
noodwendigheden, de in de natuurwetten besloten liggende potentialiteiten, 
het samenbundelen van al deze gegevens tot het bereiken van het einddoel, het 
resultaat van de technische arbeid. De stichter van onze Godsdienst heeft 
dus, door zijn voorbeeld, de techniek geheiligd. Hij heeft het ora laborans 
verwezenlijkt, naast en ten dele in plaats van het Benedictijnse ora ef labora ; 
Hij realiseerde de synthese van gebed en werk. De geloofswaarheden heeft 
Hij later gepredikt in gelijkenissen waar het ging over bouwen, hoeksteen, 
grondmuur, fundamenten, juk en ploeg. Het is zonderling dat er soms aan 
dit alles vroeger zo weinig aandacht werd geschonken en het geloofsonder- 
richt zo dikwijls uitsluitend intellectualistisch, rationalistisch, schools en 
zonder verband met het werkelijk leven en de aardse waarden werd gegeven. 
Tijdens de laatste jaren kwam er gelukkig een reactie, men werkt thans aan 
de opbouw van de theologie van de aardse waarden, het grondplan ervan 
werd reeds opgemaakt (20), het is gegrondvest en het steunt op de gegevens 
van de Openbaring. Dit alles betekent dat men op gang is naar een verrijken 
van de theologische wetenschap die niet naast en boven de hedendaagse 
technische wereld zal staan, maar deze zal bezielen en richting geven. 
ne 

Onze tijd werd gekenmerkt door het verschijnen van een overvloedige 
huwelijksliteratuur, die aan de katholieken niet enkel sexuele voorlichting 
brengt, maar hun ook een zogezegde huwelijks- en gezinsspiritualiteit voor- 
houdt. Sommige auteurs schrijven zo optimistisch en zo ireëel over de zinne- 
lijke liefde, dat zij schijnen te vergeten dat de mens met de erfzonde geboren 
wordt. Er is, tijdens de laatste jaren, een pseudo-mystiek over het huwelijks- 
leven verspreid die onwaar en onjuist is en ongezond aandoet. Over het 
probleem van de huwelijksspiritualiteit moet voorzichtig, wijs, realistisch, 
gezond en christelijk worden gesproken. Dan alleen zal er een weldadige 


(20) G. THILS, Théologie des réalités terrestres, blz, 72-76, 
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harmonie tussen hemelse en aardse liefde in de door Christus verloste mens | 


tot stand komen. 


Een machtig paedagogisch motief om de gehuwden tot eerbied voor 


hun huwelijksleven aan te zetten is gelegen in het besef van de grote waarde 
ervan, van de waardevolle goederen die hun zijn toevertrouwd, van de grote 
waardering die God, Christus en de Kerk hebben, voor hun loyale mede- 
werking aan het verlossingswerk. De gehuwden zijn toegetreden tot een in- 


stelling die God in den beginne verordend heeft en dus van fundamentele 


betekenis is voor Zijn scheppingswerk. Christus heeft het huwelijksverbond 
verheven tot Sacrament, een teken van een heilige verbintenis (tussen Chris- 


tus en de Kerk) dat heiligheid bewerkt. Sinds de dag van hun huwelijk zijn 


de echtgenoten in een door God gewilde en door Christus begenadigde staat. 


Deze gedachte moet de echtgenoten aanzetten tot medewerking met God _ 


aan de voortzetting van Zijn scheppingswerk volgens de orde van de natuur. 
Staande vóór het mysterie van het leven, dat in samenwerking met God is 


ontstaan, voelen man en vrouw, dat hun huwelijksleven iets natuurlijk- 


heiligs is. Hoe meer kinderen er komen, des te meer zet het de ouders aan 
tot arbeidslust, soberheid en huiselijkheid, tot wederzijdse liefde, ernst en 
verantwoordelijkheidsbesef. Het goed beleefde ouderschap, met al de toe- 
wijding en zelfverloochening die de christelijke opvoeding medebrengt zal 
tegelijk de geestelijke opgang van de echtgenoten voltooien en hun voeren 
tot religieuze rijpheid en apostolische vruchtbaarheid. Meer en meer zullen 
de echtgenoten realiseren in hun huwelijksleven, in voortdurende liefdegave, 
door offers en door lijden, het Schepper- en Vader zijn van God met daarbij 
de verlossende liefde van Jezus Christus. Deze levensvisie zal hun aanzetten 
niet enkel om de wetten van de moraal te onderhouden in hun huwelijks- 
leven, maar ook om te streven naar de christelijke volmaaktheid in hun ont- 
spanning, mode, tourisme. Omdat vele opgroeiende jongens en meisjes van 
talrijke katholieke families religieus- en moreel ontaarden tijdens wereldse 
feesten, die tot in de morgenduren worden verlengd en waarin zij regelmatig 
in contact komen met de liberale, losbandige geest, zou er vanwege ernstige 
katholieke ouders dringend een reactie moeten komen die leidt tot een 


selectie in de uitnodigingen en het vroegtijdiger beëindigen van de avond-_ 


feesten. Zij moeten daarbij positief samenwerken om een gezond ontspan: 
ningsleven onder katholieken te realiseren (21). Verder moet de woning-poli- 


(21) Dit schijnt mij een dringende opgave voor deze tijd. Konden toonaangevende 
katholieke families er in slagen een deftig ontspanningsleven te organiseren, dat 
een gelegenheid wordt tot het voorbereiden van vele gelukkige huwelijken, dan 
zouden vele katholieke moeders, uit vrees haar dochters niet getrouwd te zien, 
wellicht minder noodlottige onvoorzichtigheden laten begaan. 
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tiek nog intenser worden doorgedreven, opdat ieder jong gezin een eigen huis 
zou hebben, groot genoeg om een kroostrijke familie onderkomen te ver- 
schaffen. De echtgenoot zou een voldoend loon moeten verdienen om kin- 
deren te kunnen opvoeden. De wereldse mentaliteit, die vijandig staat tegen- 
over, en spot met de kroostrijke gezinnen, zou geen ingang mogen vinden 
bij katholieken. Kortom, wij moeten onze gelovigen overtuigen dat het 
christelijk beleven van het huwelijk en het beroep nadelig beïnvloed wordt 
door allerlei factoren van physische, psychologische, economische, politieke 
en sociale aard. Zij moeten die ongunstige factoren kennen om ze des te 
beter te kunnen neutraliseren. Zij moeten daarin worden geholpen, opdat 
zij nooit aan het zeer gevaarlijk defaitisme van onze tijd zouden toegeven. 
Wij, priesters, moeten hen overtuigen dat de katholieke moraal en de christe- 
lijke volmaaktheid ook nog tegenwoordig door de mensen van deze tijd in 
hun beroeps- en huwelijksleven kunnen worden onderhouden, als alle con- 
stitutieve elementen van dat leven worden erkend, gesteund, en verzorgd, te 
beginnen met de nederige en drukkende dagelijkse finantiële lasten en licha- 
melijke zorgen, over een goed gekozen christelijke ontspanning naar een edel- 
moedige strijd tegen egoïsme en genotzucht in een wijs beleven van de 
naastenliefde. Er kan echter boven dit alles, niet genoeg worden gesteund 
op de absolute noodzakelijkheid, ook voor de leken, van een regelmatig en 
vurig gebed en een betrouwvol en veelvuldig naderen tot de H. Sacramenten. 
Zij moeten wederom daadwerkelijk leren betrouwen op God. In alle geval 
mag er niet worden toegegeven aan de zeer gevaarlijke actuele neiging om de 
christelijke beginselen, de katholieke principes, die het beroeps- en huwelijks- 
leven moeten leiden, te ondermijnen, te beknotten en te ontzenuwen. Paus 
Pius XI heeft in zijn encycliek Casti-Connubii aan de priesters die door hun 
woord of ook hun laf stilzwijgen, de gelovigen bevestigen of gerust laten in 
hun zondig huwelijksleven, gezegd dat zij rekenschap zullen geven aan God 
over het verzuimen van een hunner grote plichten (22). 


* 
* 
Bij de studie van de christelijke volmaaktheid, eigen aan de leken, moet 
er gelet worden op het feit dat de binnenwereldse levensordening, het tijde- 
lijk bestaan van de mens op deze wereld een werkelijk belang hebben op zich 


zelf en in verband met de eeuwige en bovennatuurlijke eindbestemming. 
« De Scheppingswereld, met al wat zij aan waarde behelst, dus heel de binnen- 


(22) G. COLRUYT, L'Eglise et son message d'espérance. A propos des ceuvres de 
C. COCCIOLI et de leur signification religieuse et morale, in Collect. Mechl., 
t. XXIII, blz. 292-310. 
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wereldse of aardse levensordening, zoals die door de cultuurscheppende 
bedrijvigheid van de mensengemeenschap tot stand komt, is de eerste uiting 
van Gods concrete heilsliefde. D.w.z. dat de cultuurtaak, de progressieve 
menswording van de mens opgenomen is in de christelijke genadeorde en 
derhalve niet slechts een scheppingseis is, maar daarenboven een opdracht 
door het genadeleven opgelegd. De eigenwettelijke binnenwereldse of zgn. 
profane levenstaak is echter niet een innerlijk-bovennatuurlijke levens- 
waarde — dat is de genade alleen — maar behelst toch een innerlijke orde- 
ning op het christelijk genadeleven (23). Vroeger aanvaardde men dikwijls, 
jammer genoeg, een praktische scheiding tussen het huwelijksleven en het 
uitoefenen van een beroep enerzijds en het streven naar de christelijke vol- 
maaktheid anderzijds, alsof het leven in de wereld als dusdanig neutraal zou 
zijn en alleen door een goede intentie van buiten uit op het christelijke kan 
betrokken worden. Men mag nooit vergeten dat de aardse waarden en de 
profane taak in het éne bovennatuurlijk heilsplan innerlijk op het Rijk Gods 
zijn betrokken. Als de katholieke leken die stelling niet aanvaarden en 
beleven, dan zullen zij steeds cen pijnlijke crisis, een smartelijke dualiteit 
in hun bestaan ondervinden. Zij zullen aanvoelen dat het grootste gedeelte 
van hun leven wordt in beslag genomen door hun huiselijke en profane bezig- 
heden die, volgens hun onjuiste opvatting, buiten hun christelijk leven staan, 
wat hun de wisselende indruk geeft nu eens van de onechtheid van hun chris- 
telijke overtuiging, dan weer van de vreemdheid van het huwelijks- en ambts- 
leven ten overstaan van hun christelijk leven. De harmonie van deze twee 
levensdomeinen lijkt hun ietwat gewrongen, van buiten af opgelegd, niet 
eerlijk, onecht. Daaruit volgt het gevaar te vervallen in het naturalisme of 
super-naturalisme, die allebei door de Kerk zo dikwijls en met zulk een op- 
vallende nadruk werden veroordeeld en afgekeurd. Het komt er in de tegen- 
woordige tijd dringend op aan die twee excessen te vermijden door het boven- 
natuurlijke, het goddelijke, dat het geloof leert en geeft, te incarneren in het 
natuurlijk en profaan leven, en de aardse en tijdelijke taak te vervullen in het 
licht van de eeuwige eindbestemming en de door God gewilde heilsorde. 


Kad 
oak 


De christelijke levensbeschouwing erkent en aanvaardt, looft en prijst 
zeker de waarde van het menselijk leven en van de profane wereld, maar zij 
schenkt aan de natuurlijke, wereldse zaken slechts een betrekkelijke waarde. 


(23) H. SCHILLEBEECKX, O.P., Theologische grondslagen van de leken-spiritualiteit, 
in Tijdschrift voor Geestelijk leven, 1949, blz. 148-150. 
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De profane, natuurlijke waarden verliezen in de christelijke spiritualiteit, 
ook voor de leken, haar onvoorwaardelijkheid van gesloten geheel, omdat zij 
gericht en geordend zijn, ondergeschikt aan de bovennatuurlijke schat van 
het goddelijk genadeleven. Het christelijk leven van de leken zal steeds, ook 
van hen, offers en onthechting vragen, omwille van de volstrekte superiori- 
teit van het bovennatuurlijk leven ten overstaan van de profane waarden. 

Offeren doet men slechts uit liefde en moet men aanleren. Christus is 
ons voorafgegaan in het offer uit liefde tot de mensen, totterdood op Zijn 
kruis, en vernieuwt nog voortdurend Zijn bloedig offer in het onbloedig 
sacrificie van de H. Mis. De meeste gelovigen hebben nooit ingezien dat zij 
hun offers en onthechting, met Christus’ offer in de H. Mis, kunnen ver- 
enigen om ze aldus draagbaar en vruchtbaar te maken. De onwetendheid 
omtrent het offerkarakter van de H. Mis is ongetwijfeld zeer groot. Er werd 
gedurende geruime tijd, over het offerkarakter der H. Mis bijna niet ge- 
sproken tijdens het geloofsonderricht in de catechese en de predikatie. Het 
Sacrament van de H. Eucharistie heeft, tot voor korte tijd, het offergastmaal 
van de H. Mis in de schaduw gesteld. Het geloofsonderricht plaatste de twee 
aspecten van de H. Eucharistie, sacrificie en sacrament, als twee afzonderlijke 
werkelijkheden naast elkaar. Men legde vooral de nadruk op het sacramentele, 
op de Communie, die men opvatte als een goddelijk bezoek, een ontvangen van 
de Bruidegom, zonder te vermoeden dat Christus als offerspijs wordt uit- 
gereikt. De lering over het sacrificie werd bijna niet uiteengezet. Aan de 
godsdienstige gevoelens en gesteltenissen, welke in en door het zichtbaar 
offer, op zinnebeeldige wijze worden uitgedrukt, werd weinig of geen aan- 
dacht geschonken. Men betrok het leven van de gelovigen omtrent nooit bij 
het H. Misoffer, omdat het voorgesteld werd als een daad van Christus en 
zijn priesters (24). Het gemeenschapskarakter van de H. Mis werd niet 
belicht. Waar en aan wie moesten dan de gelovigen, in de gegeven omstandig- 
heden, hun offers, die soms zo moeilijk te brengen zijn, opdragen ? Zij mis- 
ten de nodige stuwkracht tot onthechting en verkozen, meegesleept door het 
egoïsme en de genotzucht, het gemakkelijk, offerloos, confortabel, zondig 
leven. 

De gelovigen moeten leren inzien het verband tussen hun Zondagmis 
en hun offerleven in huwelijk en beroep. De theologen en de zielzorgers 
moeten hun leren dat hun leed en verdriet, hun onthechting en offers ver- 
wacht worden ’s Zondags op het offeraltaar van de H. Mis. Hoe troostrijk 
en moedgevend is het voor de mensen te weten, dat ook hun eentonig, moei- 


(24) O. SCHELFHOUT, art. cit, blz. 250. 
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lijk, saai en lastig leven kan worden opgedragen en vastgeankerd met en in 
het offer van Christus en dat hun dagelijks bestaan een werkelijke verlenging 
wordt van de offerende en triomferende Christus. Er zijn er die zodanig van 
hun eenheid met Christus bewust worden, dat zij hun werk en last, hun leed 


en tranen van de ganse week, werkelijk iedere Zondag, door de priester met - 


Christus aan de Vader opdragen, om dan verder, gesterkt en gevoed door 
de offerspijs van de H. Communie, de lastige plichten van hun beroep en 
huwelijksleven op christelijk-helfdhaftige wijze te vervullen. Het besef dat 
het gewoon dagglijks leven wordt opgenomen in de eenheid van Christus’ 
offer is een der doelmatige middelen om het volk tot een betere praktijk en 
een dieper besef van de H. Mis te brengen (25). De Zondagmis geeft even- 
eens een uitstekende kans om onze gelovigen op tastbare wijze te leren aan- 
voelen dat zij lid zijn van een biddende gemeenschap door hun aller actieve 
deelname in gebed en zang aan het H. Misoffer. Echte offerdevotie verzet 
zich radicaal tegen de individualistische godsvrucht. 

Werden deze waarheden op voldoende wijze door de theologen uiteen- 
gezet en door de zielzorgers op het godsdienstig leven van de gelovigen enigs- 
zins toegepast ? Wij durven het betwijfelen, alhoewel er, tijdens de laatste 
jaren, een verbetering is waar te nemen. Het zal in de toekomst nog meer 
noodzakelijk zijn dat : « theologisch en liturgisch onderricht, catechese en 
zielzorg, kerk en school, jeugdwerken en organisaties voor volwassenen, het 
hunne bijdragen en zoveel mogelijk samenwerken om een stroom te scheppen 
die sleur en slenter doorbreken en de H. Mis weer op het voorplan 
brengen » (26). 


se 
aeok 


Het wordt, langs om meer, duidelijk dat de priesters beter zouden moe- 
ten samenwerken aan de herkerstening van de hedendaagse wereld met zijn 
talrijke moeilijke problemen op pastoraal gebied. Het is echter voor de ziel- 
zorgers onmogelijk zich te specialiseren in de ingewikkelde problemen die 
het beroeps- en huwelijksleven stellen op theologisch-moreel en pastoraal 
gebied. Daarom zou het zeer nuttig zijn regelmatig vergaderingen te beleggen 
waarop de vaktheologen en zielzorgers malkander ontmoeten om de actuele 
zielzorgproblemen rustig en oprecht te bestuderen. In Frankrijk organiseert 
’Union des oeuvres catholiques de France, sinds 1858, ieder jaar, een 
nationaal congres voor zielzorgers. De laatste congressen werden gewijd aan 
de studie van actuele vraagstukken op pastoraal gebied. Sinds 1931 orga- 


(25) W‚ DEKKERS, O. PRAEM., De H. Mis en het werkelijke leven, in De Zondag, 
Tongerlo, 1938, blz. 71-72. 
(26) O. SCHELFHOUT, art. cit, blz. 255. 
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niseert het Wiener Seelsorge Institut jaarlijks een Wiener Seelsorgertagung. 
Ook in Nederland organiseert men regelmatig priesterstudiedagen in de 
retraitehuizen te Zenderen en te Amersfoort. In verschillende Duitse bis- 
dommen doet men hetzelfde. Onder de hoge bescherming van Mgr Kerkhofs 
en Mgr Carton de Wiart, hadden te Charleroi, in 1947, zielzorgstudiedagen 
plaats, waarbij 500 deelnemers tegenwoordig waren. 

Het ware zeer wenselijk konden binnen afzienbare tijd, in ons bisdom, 
dergelijke samenkomsten van priesters belegd worden, om de actuele pro- 
blemen, die de zielzorg stelt, bij te houden en te bestuderen. In verband met 
het onderwerp dat wij thans behandelen zou er stof genoeg te onderzoeken 
en te bespreken zijn. Aan de Zondagsheiliging zou men een ganse studie- 
week kunnen wijden door achtereenvolgens te bestuderen : de geschied- 
kundige grondslagen van de Zondagsheiliging, de Zondagmis als gemeen- 
schappelijk offer van de parochie, de Zondagmis en het werkelijk leven, de 
oorzaken van het verzuim van de Zondagmis, de actieve deelname aan de 
Zondagmis, het scheppen op de parochie van een Zondagse atmosfeer, de 
kindermis, ontspanning en Zondagheiliging, enz. Men zou ook een studie- 
programma kunnen opmaken om de verhouding tussen de godsdienst en de 
technische beschaving te onderzoeken, ongeveer in volgende orde : de ver- 
andering die de techniek in de wereld heeft gebracht, de vervreemding van 
de technici van de godsdienst, hoe kan de priester de technici benaderen 
en begrijpen, de houding van Jezus tegenover de handenarbeid en de tech- 
niek, techniek en theologie, de aanpassing van de predikatie aan de menta- 
liteit van technische mensen, het gebedsleven van de technici, de godsdienst- 
les in de technische instituten. 

Op het gebied van de christelijke voorbereiding tot het huwelijk 
en het familieapostolaat valt nog zoveel te zoeken en te studeren, dat 
vele uiteenzettingen en gedachtenwisselingen er kunnen worden aan gewijd. 
Er is op dat domein eerst de kwestie van de gepaste voorlichting. In 
onze huidige wereld is het noodzakelijk dat men aan opgroeiende jongens 
en meisjes op de gepaste tijd een juiste, geleidelijke en aangepaste kennis 
en opleiding tot het leven geeft. Het 56e decreet van het 4e Provinciaal 
Concilie van Mechelen luidt dienaangaande : « soms kan de ontsluiering der 
geheimen van het geslachtsleven waarlijk helpen als zij geschiedt te gepaste 
tijde, op eerbare wijze, trapsgewijze en in het bijzonder. Ontijdig gegeven 
kan voorlichting zeer schadelijk zijn. Over het algemeen mag men er niet 
toe overgaan, tenzij de jongen of het meisje, wegens de bijzondere om- 
standigheden waarin zij zich kunnen bevinden of weldra zullen bevinden, 
blootgesteld zijn aan waarschijnlijk gevaar voor bederf of ongepaste voor- 
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lichting, of tenzij zij blijken geven van een verward, angstig en nieuwsgierig: 
zoekend gemoed aangaande het levensgeheim. Altijd moet men eerbaar en 
zedig spreken, zonder enige lichtzinnigheid en alles terugbrengen tot God, 
oorsprong van alle goed ; men stelle de zaak zo voor dat de jongelieden, 
wetende hoe innig zij met hun ouders, inzonderheid met hun moeder, ver- 
bonden zijn, en haar lijden en zorgen erkennende, zich aan hen, en vooral 
aan hun moeder, met meer liefde en vertrouwen hechten. Men zal slechts 
geleidelijk te werk gaan en zorgen dat het levensgeheim niet ineens ont- 
sluierd wordt. Men geve geen gezamenlijk onderricht, maar in het bijzonder, 
zorgvuldig rekening houdend met eenieders gesteltenis, ontwikkeling en 
gevoeligheid. De priesters moeten in deze zaak altijd met grote voorzichtig- 
heid te werk gaan, vooral waar het de voorlichting van meisjes betreft, die 
moet worden overgelaten aan de moeder of aan een ander ernstige persoon. 
De ouders zijn de aangeduide personen om aan hun kinderen de vereiste 
levenskennis te geven. Blijven zij in gebreke, dan kan de geestelijke leider- 
of biechtvader de jongeman helpen, als hij ondervindt dat de crisis is aan- 
gebroken. Blijft de moeder in gebreke om aan haar dochter de betekenis en 
de rol van het moederschap te openbaren, dan zal de lerares het moeten doen. 
De vraag mag ernstig worden gesteld of dat in de pensionaten voldoende 
gebeurt ? 

Positieve voorbereiding van de verloofden tot het huwelijk. 

Wij moeten zorgen dat wij niet altijd negatief blijven staan tegenover 
de voorbereiding van het huwelijk. Wij zouden constructief moeten te werk 
gaan om de verloofden te helpen een schone familie voor te bereiden en op 
te bouwen. 

Benevens de werking van de K.A., die een jaarprogramma heeft voor 
het bestuderen van het huwelijk in 12 studiekringen en kampen voor ver- 
loofden organiseert, hebben wij in ons land de familieweken van P. L. Arts, 
de werking van P. Boigelot te Brussel, en de activiteit van « Familie- 
leven» (27). Die activiteiten zijn goed, maar zijn ofwel voorbijgaande, 
bereiken slechts een kleine kern, ofwel zijn te veel tot het groot publiek 
gericht. 

Op het gebied van de positieve voorbereiding van de verloofden tot 
het huwelijk, kunnen wij misschien ter schole gaan bij onze confraters van 
Canada (28). Het vertrekpunt van de activiteit in Canada was de studie, 
tijdens het jaar 1938, van de encycliek Casti-Connubii door de Canadese 


(27) Secretariaat. René Carelstraat, 19, Borgerhout. 
(28) A. GUAY, Le service de préparation au mariage du centre catholique de Puniver- 
sité d'Ottawa, in Lumen Vitae, 1947, bla. 647-657. 
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J.O.C. Als apotheose van dit studiejaar had Pater H. Roy, O.M.I., een nati- 
onaal congres van de Canadese J.O.C. belegd te Montreal, waarop 105 
Kajottershuwelijken plechtig werden ingezegend op dezelfde voormiddag. 
Die Kajottershuwelijken werden met de meeste zorg voorbereid door gesloten 
retraites, recollecties, enz. (29). Daarop werd Le service de préparation 
au mariage door de J.O.C. gesticht om te zorgen voor conferenties, recollec- 
ties, gesloten retraites voor verloofden. Omwille van theoretische en praktische 
redenen nam Le centre catholique de Vuniversité d'Ottawa de dienst der voor- 
bereiding tot het huwelijk over. Le centre catholique begon : a) met een uit- 
gave van een volledige Kursus van voorbereiding tot het huwelijk, die als 
basis moet dienen voor conferenties, enz.…; daarna organiseerde Le Centre 
Catholique : b) een Kursus per briefwisseling. 

a) Het handboek van voorbereiding tot het huwelijk opgemaakt door 
Le Centre Catholique de Vuniversité d'Ottawa telt + 350 blz. en 15 
lessen in de volgende orde : 1) de tegenwoordige toestand op het gebied van 
het huwelijksleven ; 2) de ideale vriend(in), verloofde, echtgenoot (e) ; 
3) ware liefde - valse liefde ; 4) kennismaking en verloving ; 5) mannelijke 
en vrouwelijke psychologie ; 6) economische voorbereiding ; 7) mystiek van 
het huwelijk ; 8) de huwelijksplechtigheid ; 9) het huwelijk, gezien van uit 
wettelijk standpunt; 10) anatomie en physiologie ; 11) huwelijksdaad, 
gezegende toestand, geboorte, borstvoeding ; 12) algemene hygiëne, sexu- 
ele hygiëne, venerische ziekten ; 13) wat toegelaten en niet toegelaten is in 
het huwelijk ; 14) de eerste huwelijksweken ; 15) besluit - algemeen over- 
zicht. Om psychologische redenen en voorzichtigheidshalve werd de kursus 
niet uitgegeven in boekvorm. Iedere les wordt afzonderlijk gegeven aan de 
student en dan in een classeur geschoven. Dit brengt belangstelling mede 
vanwege de student van als hij de eerste les heeft gekregen. Die belang: 
stelling kan praktisch niet omslaan in ongezonde nieuwsgierigheid, omdat 
de leerling niet van meet af de tekst van de ganse kursus wordt in handen 
gegeven. Hij wordt geleidelijk en rustig voorbereid tot de uiteenzetting van 
de huwelijksdaad op sexueel gebied. Vele parochiepriesters hebben de mon- 
delinge kursus van voorbereiding tot het huwelijk permanent georganiseerd. 
Zij zorgen er voor dat er, telkenjare, een kursus gegeven wordt rond Kerst- 
dag, Pasen en tijdens de Zomer. 


(29) art. cit, blz. 649: «rien ne fût épargné du côté spirituel et intellectuel, afin 
d'assurer à ces deux cents jeunes gens la préparation la plus magnifique à leur 
saint état de vie. Il faut remercier le R.P. Henri Roy de ce trait de génie, car ce 
jour là, il faisait don d'un magnifique cadeau au Canada : il orientait d'un coup et 
d'une facon efficace l'apostolat de l'action catholique vers la reconstruction chré- 
tienne du foyer par le congrès des cents Mariages. > 
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b) Kursus per briefwisseling. lemand die deze kursus wil ontvangen 
moet op zijn aanvraagkaart de tegentekening van de pastoor van zijn 
parochie vragen. Dit is een zeer wijze tactiek : zo kent de pastoor de verloofde 
geruime tijd vóór het huwelijk ; de handtekening van de pastoor is daarbij 
een waarborg. Als iemand dus die aanvraagkaart, mede ondertekend door 
de pastoor, naar het centrum opstuurt, ontvangt hij de eerste les en het huis- 
werk dat hij over de stof moet maken en terugsturen. Zendt hij zijn werk 
niet terug naar het centrum, dan krijgt hij nooit de tweede les ; doet hij 
het wel, dan wordt hem zijn werk verbeterd teruggezonden met de lijst der 
juiste antwoorden die hij in zijn huiswerk moest gegeven hebben. Als de 
leerling 15 lessen bestudeerd en zijn 15 werken gemaakt heeft, en daarbij een 
eindexaam heeft afgelegd, ontvangt hij uit de handen van de pastoor, die 
zijn aanvraag medeondertekend heeft, het certificat de préparation au 
mariage. Iedere leerling wordt uitgenodigd om zijn certificaat van voor- 
bereiding tot het huwelijk te overhandigen aan zijn verloofde, als bewijs van 
ernstige en edelmoedige voorbereiding tot het huwelijk. Le service de pré- 
paration au mariage tracht ook de huwelijksmissen te revaloriseren door 
aankondiging van huwelijken in christelijke zin opgemaakt, door huwelijks- 
missen met communie, enz. 

De kursus werd opgemaakt in het Frans, Engels, Portugees ; inschrijvin- 
gen komen van uit Azië, Amerika, Europa ; 9000 Canadese en Amerikaanse 
priesters hebben de kursus in handen en men is in Canada zover gekomen 
dat vele katholieke jongens en meisjes het als normaal beschouwen de kursus 
van voorbereiding tot het huwelijk te volgen (30). De bisschop van het diocees 
Saint-Cloud in de Verenigde Staten, heeft de methode van de kursus ter voor- 
bereiding tot het huwelijk toegepast over heel zijn bisdom. In 1949 volgden 
er meer dan 1600 jongens en meisjes deze kursus in zijn bisdom. De hulp- 
bisschop van dit diocees, Z.H. Excellentie Mgr Bartholome, streeft naar de 
inrichting van deze kursus over gans de U.S.A. (31). 


(30) Ook te Doornik werd de methode van voorbereiding tot het huwelijk, die in Canada 
sinds jaren wordt toegepast, overgenomen. Secretariaat : 3, rue perdue, Tournai. — 
De secretaris is Pater R. Bastin, O.M.I. Hij heeft onlangs een nationaal centrum 
voor voorbereidingsactie tot het huwelijk ingericht te Brussel, St. Guidostraat, 71. 
Reeds 850 kursussen tot voorbereiding van het huwelijk werden door het centrum 
gegeven. De Nederlandse vertaling van de voorbereidingskursus tot het huwelijk 
zal uitgegeven worden in September 1953. 


(31) A. GUAY, O.ML, Art. cit, blz. 657 : «Quel coup de barre décisif en faveur des 
foyers chrétiens, en faveur de l'avenir même de tout un peuple, quand la marée 
montante du divorce laisse prévoir aux Etats-Unis un foyer brisé sur deux en 
1956. Un service chrétien et catholique devient en même temps par son envergure 
et sa transcendance sociale, un service patriotique de première importance. 
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Over de ondertrouw zouden ervaren pastoors aan hun jongere con- 
fraters in de geestelijke conferenties, eventueel op een studiedag, veel kunnen 
leren. Er kan niet genoeg gesteund worden op het groot belang van die ont- 
vangst der verloofden in de pastorij. Zij zijn toch allen op die ogenblikken, 
min of meer goed gestemd, zij zijn vatbaar voor een goed woord en een 
ernstig onderricht waaraan zij werkelijk een grote behoefte hebben, want de 
religieuze onwetendheid is ontzettend groot. Mocht die ondertrouw toch 


overal degelijk worden verzorgd. 


De huwelijksplechtigheid moet geschieden in een religieuze en boven- 
natuurlijke atmosfeer volgens de richtlijnen van de liturgie. Er is geen enkel 
sacrament bij wier toediening de wereldse geest zodanig is doorgedrongen 
als bij de huwelijksinzegening. Er moet positief tegen worden gereageerd 
door de religieuze en kerkelijke ceremonie zo goed mogelijk te verzorgen en 
de trouwers er actief in te betrekken. Alleen het feit dat zij communiceren, 
b.v. tijdens hun huwelijksmis, geeft aan de plechtigheid een dieper religieus 
karakter en verjaagt de mondaine geest. 

Het lijdt geen twijfel dat het probleem van de Zondagmis, van de tech- 
nische wereld en het huwelijksleven, degelijk moet worden bestudeerd en 
ernstig besproken. De priesters zouden tegenwoordig meer moeten nadenken 
en studeren, benevens de theologische vraagstukken ook pastorale problemen 
op hun conferenties bespreken en, bij gelegenheid, in bredere kring op studie- 
dagen samenkomen, om een aangepast en gecoördineerd strijdplan op te 
maken, ten einde de Zondagmis in ’t bijzonder en het geloof in ’t algemeen, 
terug te brengen in het leven van de arbeidende mensen en de gehuwden 


van deze tijd. 
bod 
“ee 


Studie van het geloof moet de priester brengen tot geloofsverkondiging; 
onderzoeken naar de oorzaken van geloofsafval en zedenverwildering, moeten 
hem doen zoeken naar middelen om de kloof tussen godsdienst en hedendaags 
leven te overbruggen. Dit veronderstelt dat de priester de geestesgesteltenis 
en de levenswijze, de eigenschappen en gebreken van zijn volk kent en het 
gaat opzoeken. Hij moet spreken met zijn mensen om te kunnen onderrichten, 


— 232 — 


en kontakt houden om hen te leren kennen. Welnu, de hedendaagse gelovigen 
klagen het meest over het gebrekkig godsdienstonderricht in catechese en 
predikatie en over het gemis aan contact met hun priesters. 


Het is overbodig hier nog eens te steunen op de noodzakelijkheid van 
het regelmatig godsdienstonderricht van de priester in de lagere scholen, 
van een degelijke catechese als voorbereiding tot de plechtige communie. 
Dit alles wordt officiëel door de Statuten opgelegd. Het weze mij toegelaten 
even te wijzen op het allergrootste belang van een degelijk en aangepast 
godsdienstonderricht in de technische instituten, handels- en vakscholen, 
waar duizenden leerlingen, op meer gevorderde leeftijd, een klaarder begrip 
kunnen krijgen over de rol van de godsdienst in hun technisch leven. Gods- 
dienstleraars in dergelijke instituten dragen een grote verantwoordelijkheid 
voor de toekomst. Wordt het godsdienstonderricht en het religieus leven in 
de technische en handelsscholen zo goed verzorgd als in onze colleges en 
pensionaten ? Vergeten wij niet dat de technici de mannen en vrouwen wor- 
den van de toekomst, een massa van mensen die de maatschappij van morgen 
grotendeels in handen zullen hebben ? Onlangs nog verscheen een merk- 
waardige publicatie, uitgegeven door de Zusters van Vorselaar, waar het 
godsdienstonderricht aan het technisch leven treffend wordt aangepast (32). 
Zulke publicaties kunnen niet genoeg worden aanbevolen. 


Er wordt tegenwoordig ook bitter geklaagd over de gebrekkige predi- 
katie. Zeker, de gelovigen worden veeleisend. Is dat geen reden voor de pries- 
ters om meer te overwegen en te studeren op de manier om de godsdienst 
voor te stellen in een taal en een stijl die eigentijds is en aangepast aan de 
mensen van deze eeuw 2 Dit te onderzoeken en te bestuderen ware zeker een 
studieweek waard. In alle geval blijft het voorschrift van het kerkelijk Recht, 
Can. 129, brandend actueel : clerici studia, praesertim sacra, recepto sacer- 
dotio, ne intermittant. Vooral de jonge onderpastoors zullen hard moeten 
studeren om te leren hun abstracte theologische kennissen om te zetten in 
een bevattelijke, aantrekkelijke, eigentijdse geloofsverkondiging. Zij zouden 
daarin, en ook op andere domeinen van het apostolaat, moeten worden 
geholpen door ervaren priesters, die hun niet enkel leiding, maar ook steun 
en aanmoediging, begrip en sympathie betuigen. 


Door ons aller gecoördineerde en geleide samenwerking, zouden wij er, 
met Gods genade, moeten toe komen om, bij middel van aangepast geloofs- 


(32) Het godsdienstonderricht in het technisch onderwijs, 4 dln voor de leraar en 
voor de leerlingen, daarbij een afzonderlijke brochure : Godsdienstmethodiek voor 
het technisch onderwijs, Leuven, Bibliotheca Alphonsiana, 1953. 


Aen 


onderricht in catechese en predikatie, de jonge en andere technici en de 
gehuwden er van te doordringen dat zij een goddelijke zending hebben, 
hun in de Genesis veropenbaard, zending die zij door hun beroepsarbeid en 
huwelijksleven vervullen. Zij zouden moeten worden overtuigd dat God hen 
niet kan missen, maar dat zij ook niet verder kunnen zonder God. Die over- 
tuiging, dat bewustzijn, ligt aan de grond van een hernieuwde godsdienstzin 
en daarom is het van allergrootste belang aan het doen ontstaan van die 
overtuiging onze beste krachten te wijden. 

Om ten volle te beantwoorden aan de religieuse eisen van onze tijd, 
moeten de priesters, te midden van het volk, uitblinken door grote heiligheid. 
« Er bestaat geen enkel mogelijkheid », schrijft Pius XII, « dat het priester- 
schap zijn doel volledig bereikt, dat het ten volle aan de eisen van onze tijd 
beantwoordt, wanneer de priesters te midden van het volk niet uitblinken 
door grote heiligheid als waardige « dienaars van Christus » en als trouwe 
« beheerders van Gods geheimenissen » (33), als geschikte « medearbeiders 
van God» (34), « toegerust tot ieder goed werk» (35). 

De priesters moeten dus tot het volk gaan, zij zullen de hun toever- 
trouwde gelovigen daarom bezoeken en aanspreken in hun huizen, op hun 
werk, langs de straat. Er moet bijgevolg noodzakelijk een contact bestaan 
tussen de priester en de gelovigen, willen wij ooit hopen op een religieuze 
en morele heropbloei. Naar het voorbeeld van Christus zullen de priesters de 
hun toevertrouwde schapen leren kennen. Daarom is het huisbezoek, het 
opmaken en: bijhouden van een Status animarum noodzakelijk en door het 
kerkelijk Recht voorgeschreven. 

1. Parochiaal Huisbezoek. 

Jezus zelf heeft het apostolaat van het persoonlijk contact met de mensen 
van Zijn streek toegepast, want gedurende drie jaren ging Hij langs de 
straten van steden en dorpen, was bij en midden Zijn volk. Hij kon dan ook 
van Zich zelf getuigen : « Ik ben de Goede Herder, Ik ken de mijnen en 
zij kennen Mij » (36). 

De H. Kerk legt de pastoors het persoonlijk contact met hun gelovigen 


(33) I Cor. IV, 1. 

(34) I Cor, III, 9. 

(35) 11 Tim, UL, 17 - Adhortatio Apostolica Menti Nostrae, in Akten van Z. H. Paus 
Pius XII, 1950, blz. 233. 

(36) Joh, X, 14. 


gd 


op. Het kerkelijk Recht schrijft het voor (37). De Statuten van het bisdom 
Gent bepalen het verder (38). Pius XII zei onlangs nog in zijn rede tot de 
pastoors en Vastenpredikanten van Rome (39) : « de goede herder, de goede 
pastoor moet al zijn schapen kennen, hij moet bekommerd zijn met, en zich 
toewijden aan allen. Zijn eerste gedacht moet gaan naar de schapen die niet 
in de schaapstal zijn. Vergeet niet, mijn beste zonen, dat ieder van U pastoor 
is van alle mensen, die op het grondgebied van uw parochie wonen en dat 
Gij de verantwoordelijkheid draagt over allen. Wij smeken U, beste zonen, 
in uw hart en gemoed een heilige onrust te bewaren over het lot van de 
zielen der mensen die ronddwalen zonder geloof. Wij twijfelen er niet aan 
dat zij de deur van uw huis wijd open zullen vinden als zij, bij dag of 
nacht, ’s Winters of ’s Zomers, bij u zullen aanbellen. En als zij niet komen, 
dan moet Gij ze opzoeken (40). 

« Wanneer 5 of 6 priesters van de parochiale geestelijkheid », zegde 
de Paus verleden jaar, bij dezelfde gelegenheid, « de last van 30 tot 40 dui- 
zend zielen moeten dragen, hoe zouden zij ten volle kunnen instaan voor zulk 
een zwaar werk ? Een dergelijke stand van zaken is ons een aansporing 
om de oprichting van nieuwe parochies en de bouw van nieuwe kerken in 
de hoogste mate van het mogelijke te verhaasten. Ondertussen ware het 
wenselijk dat, binnen de grenzen van de meest uitgestrekte en meest bevolkte 
parochies, voorlopige hulpkerken zouden opgericht worden, waar priesters, 
zo seculiere als reguliere, maar niet behorend tot de parochiegeestelijkheid, 
vooral op Zon- en feestdagen, ook indien zij doorgaans met andere bezig- 
heden belast zijn, een deel van hun tijd besteden aan de herderlijke ziel- 
zorg» (41). 

Door het huwelijk van de parochianen vóór de pastoor aan het parochie- 
altaar, ontstaat een band tussen parochie en familie. « Bij de uitbouw van 
de parochie hebben wij derhalve niet zozeer te doen met enkelingen als met 
familiegemeenschappen, die door vereniging, onder het gezag van een pastoor, 
de parochie uitmaken » (42). De vraag dient ernstig gesteld, of de gespeci- 


(37) Can. 467 : «debet parochus suas oves cognoscere et errantes prudenter corrigere, 
pauperes ac miseros paterna caritate complecti. > 

(38) Stat. 38 : « praescribuntur in hunc finem paraeciae visitatio et librorum paroecia- 
lium assidua cura. Tota paroecia visitetur primo anno muneris pastoralis et dein 
tempore opportuno ; sit visitatio paterna, prudens, brevis et vere sancta ; sit ab 
omni curiositate aut nimia familiaritate aliena. | 

(39) Osservatore Romano, 3-IV-53. 

(40) 27 Maart 1953. 

(41) Rede tot de pastoors en Vastenpredikanten van Rome, in Akten van Z. H. Paus 
Pius XII, 1952, blz. 102. 

(42) P. SCHMITZ, S.V.D., Die Familie in der Pfarrseelsorge, in Die Lebendige Pfarr- 
gemeinde, Weenen, 1934, blz. 70. 
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aliseerde organisatiewerking der laatste jaren aan de priesters genoeg tijd 
overliet om aan familieapostolaat te doen door regelmatig huisbezoek ? 
Moesten de pastoors door zulkdanig bezoek het vertrouwen winnen van de 
echtgenoten, dan zouden vele geschillen in het gezin, ofwel voorkomen, of- 
wel bijgelegd worden. Uit het feit dat er op 478 burgerlijke echtscheidingen, 
die tegenwoordig gemiddeld per jaar in de provincie Oost-Vlaanderen wor- 
den uitgesproken, zulk klein getal aan de kerkelijke Officialiteit worden 
bekend gemaakt, blijkt dat de parochiegeestelijkheid niet goed op de hoogte 
is, of weinig invloed heeft op het familieleven. Dit zijn natuurlijk lastige 
gevallen om tussen te komen, maar de pastoor is toch de geschikte persoon 
om verzoening te bewerken en de families van ontbinding en vernietiging 
te bevrijden. In onze streken bestaat een eerbiedwaardige, door de tijd be- 
proefde vorm van huisbezoek in de omhaling van St-Pieterspenning. Andere 
gelegenheden om de band tussen parochie en parochianen nauwer toe te 
halen komen dikwijls in het leven voor. Zo mogen wij verzekerd zijn dat 
jonggehuwden zeer tevreden zijn als zij aanvoelen dat de parochiepriesters 
belang stellen in hun familie en hun met een bezoek vereren, ter gelegenheid 
van het H. Doopsel of van de eerste Communie van een van hun kinderen. 
De priesters mogen toch de indruk niet geven dat zij alléén bij de mensen 
komen als de dood in aantocht is of als er geld moet worden gegeven. Zij 
meeten ook het leven beïnvloeden, het volle dagelijkse leven en daarom zul- 
len zij niet alleen delen in de droefheid maar ook in de vreugde, niet enkel 
krijgen maar ook geven. Zij zullen dikwijls bij de handarbeiders en de 
technici gaan om hun te steunen, er is daar reeds voldoende op gewezen 
in dit artikel. Toch mag de parochiepriester niet uitsluitend de man zijn 
van één sociale stand. Zijn sympathie moet universeel zijn en iedere familie 
omvatten. De priester vergete niet de kleine landbouwers, die het tegen- 
woordig zo lastig hebben, met raad en daad te steunen. Hij verwaarloze 
evenmin van tijd tot tijd een bezoek te brengen aan rijke families van 
middenstand en intellectuelen, die dikwijls zo ver van alle parochiale en 
priesterlijke invloed zijn verwijderd, omdat zij soms sterk door particula- 
risme werden aangetast. In zulke families kan een belangloos bezoek van 
de parochiepriesters dikwijls zo veel goed doen, omdat de intellectuelen en 
rijke mensen er nog immer door vereerd zijn. Wij mogen immers niet ver- 
geten dat er in die klas van de maatschappij, ook nog gelovige, voorbeeldige 
kroostrijke gezinnen zijn, waaruit vooral reguliere priesterroepingen en 
vocaties tot de contemplatieve kloosterorden ontstaan. Onze diocesane geeste- 
lijkheid zou er niets bij verliezen moesten er wat meer seculiere priester- 
roepingen in de burgerfamilies ontstaan. De geestelijkheid moet alle rangen 
van de maatschappij weerspiegelen om zo veel mogelijk alle sociale standen 


en het totale leven door de godsdienst te beïnvloeden. Er is echter een a 


zienlijk deel van de bevolking dat steeds onrustwekkend aangroeit, waarop 


de priester omtrent geen invloed meer heeft : de burgerlijk gehuwden en | 
alle anderen die onregelmatig leven. Moeten die mensen gans hun leven | 


verstoken blijven van alle religieuze invloed (43) ? 


2, Ziekenbezoek. 


Jezus was ten zeerste om het lot van de zieken bekommerd. Hij was ten 
opzichte van de lijdende mensen steeds bereidwillig en dienstvaardig (44). 
Het kerkelijk Recht (45), het Rituale Romanum (46), de Statuten van het 
bisdom Gent n. 194 (47), wijzen de parochiepriesters op hun plicht, regel- 


matig de zieke mensen te gaan bezoeken om hun moed in te spreken, door 


religieuze motieven en hun christelijk voor te bereiden tot de dood. Door het 
regelmatig ziekenbezoek geeft de priester een praktisch bewijs van begrip. 


en medevoelen met de zieke en zijn familie. Hij leert die mensen beter ken- | 


nen, omdat zij, uit erkentelijkheid jegens hem, openhartiger worden. Stilaan 
komt een ganse familie en gebuurte, die soms verwijderd was van alle gods- 
dienstig leven, onder de invloed van de priester, die regelmatig zijn zieken 
bezoekt en wordt zodoende de onverschilligheid en afzijdigheid tegenover 
Kerk en priesters te niet gedaan, om plaats te maken voor sympathie, begin 
van bekering en terugkeer naar de godsdienstpraktijk. 

3. Status Animarum. | 

De statuten van het bisdom Gent, n. 57, schrijven het opmaken van een 
Status Animarum voor. Op kleinere parochies kan men dat gemakkelijk doen. 


In grotere centra en in de steden groeit zulk werk noodzakelijk uit tot het 


modern administratief werk van de kartotheek, ondergebracht in een. 


parochiesecretariaat. De kartotheek is de Status animarum of het bevolkings: 
register van de parochie op fichensysteem aangebracht en bijgehouden door 
een secretaris(esse). In Duitsland bestond, vóór de oorlog, een zelfde type 


van steekkaarten, die niet veel groter waren dan het formaat van een gewone _ 


_ postkaart. In ons land, te Brussel en te Antwerpen, kwam men overeen twee 


soorten fichen te laten drukken op postkaartformaat : gezinskaarten en kaar- _ 
ten voor alleenstaanden. Te Gent heeft men, op dat gebied, nog niets merk- 


(43) La Conférence des Missionnaires paroissiaux heeft op de dagorde van haar ver- 
gadering, die plaats had te Brussel op 29-30 Juni 1953, dat probleem geplaatst 


onder de titel « comment atteindre les hors la loi (divorcés) » ? 
(44) Mt, IX, 24. 
(45) Can. 468, 31. 
(46) Tit. V, Cap. n. l en 3, cap. V‚n. 1. 
(47) n. 194. 
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waardigs gepresteerd. Het is hoog tijd dat een ernstige poging worde gedaan 
om, overal waar het nodig blijkt, secretariaten in te richten met dezelfde 
organisatie van kartotheek en gelijkvormig type van steekkaarten, opdat zij 
bij verhuizingen, gemakkelijker en doelmatiger zouden kunnen worden uit- 
gewisseld. Het is hier niet de plaats om de organisatie en de werkwijze van 
eên parochiesecretariaat en kartotheek uiteen te zetten. Wij verwijzen daar- 
om naar de gespecialiseerde werken (48). Wij willen alleen maar wijzen op 
de noodzakelijkheid dat de priester de parochianen eerst kenne, vooraleer hij 
_aan veroveringswerk kan denken. Welnu, een goed bijgehouden kartotheek 
is een doelmatig middel om, in de grote centra, de parochianen te leren 
kennen. In zijn toespraak tot de pastoors en de Vastenpredikanten van 
Rome (49), vroeg de Paus aan de parochiepriesters dat zij een exacte 
kennis zouden opdoen van hun parochie, straat voor straat, huis voor huis ; 
dat zij daarbij een zeker inzicht zouden hebben in de godsdienstige toe- 
standen, evenals in de nieuwe problemen en behoeften van de bevolking 
die op het territorium van de parochie woont. Daartoe is het huisbezoek 
het beste middel en de bureaucratische documentatie een hulpmiddel. De 
Paus waarschuwt ten slotte tegen de excessen van de bureaucratie in de ziel- 
zorg. Hij steunt erop dat de gelovigen de parochiepriesters gemakkelijk 
moeten kunnen benaderen en bij hen de hulp en steun vinden waaraan hun 
vertrouwen zal beantwoorden (50). 


* 
ok 


« Meester, wij hebben de gehele nacht gewerkt en niets gevangen » (51). 
Is dat niet de klacht die vele priesters van deze tijd, zoals de Apostelen weleer, 
aan het adres van de Meester sturen ? Hebben wij soms niet te veel gewerkt 
in de nacht zonder Jezus, zonder bewust en bezield te zijn van en door de 
opdracht van de Heer ? Wij sloven ons af en zuchten onder zelfgemaakte 
lasten die niemand dragen kan, wij zaaien duizend goede werken en oogsten 
| weinig. Wij maken statistieken, plannen, rekenen en tellen en stellen vast 
dat het, niettegenstaande alle nieuwe methoden en activiteiten, nog niet goed 
_gaat. Hebben wij soms vergeten dat de ziel van alle apostolaat de apostolische 


(48) A. RYCKMANS, Het parochiesecretariaat, Brugge, 1937. Le Secrétariat paroissial, 
Leuven, 1937. La paroisse vivante, Doornik, 1950. A. BRUYNSEELS, Parochie en 
bis katholieke actie, Antwerpen, 1933. 
(49) 6 Februari 1949. 
| (50) Akten van Z. H. Paus Pius XII, 1951, blz. 114-115. 
(51) Le, V, 5. 
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heiligheid is van ons eigen ziel : de opgang naar de sacerdotale, apostolische 
heiligheid, uitstralend in dienende liefde van ons volk ? | 


« Sacerdotes, circumstanti populo insignis sanctitatis fulgore praelu- 
ceant ». Wij hebben, tegenwoordig vooral, behoefte aan apostolische heilig- 
heid van de priesters, levend midden hun volk, steeds bereid om, in onthech- 
ting en belangloosheid, het volk te dienen in pure liefde. Zulke priesters 
geven nooit de moed op, maar in verbo tuo op het woord van de Heer, 


zullen zij het net uitwerpen en het zal scheuren van het gewicht van de 
vele vissen die zij, in onverwoestbaar-nederig betrouwen op hun Meester, | 
hebben gevangen. | 


P. LOONTJENS. 


Mliscellanea 


REMOTIO ADMINISTRATIVA PAROCHORUM WD 


Officium parochorum institutum est ad spirituale bonum animarum 
procurandum. Haec cura, ut opportune exerceatur, quandam stabilitatem 
offici requirit, quae tamen non ea sit ut impediat omnem remotionem contra 
voluntatem removendi. Fieri enim potest ut nonnullae causae intercedant quae 
ministerium parochi minus utile vel etiam nocivum reddant. Tunc iuxta 
adagium « plurimorum utilitas unius utilitati aut voluntati praeferenda est », 
loeus est remotioni administrativae quae in Titulis XXVII et XXVIII 
CIC. describitur. 

Dicitur remotio, quae est provisio facta in favorem paroeciae a qua, 
et distinguitur a translatione, quae essentialiter fit in favorem paroeciae 
ad quam. Dicitur administrativa, cum fieri etiam possit absque culpa parochi, 
vel saltem non provocetur a delicto quod in iure poena privationis mulctatur ; 
et ita distinguitur a remotione poenali. 

In iuris expositione determinari debent : 1. causae remotionis adminis- 
trativae, 2. procedura sequenda et 3. modus providendi parocho remoto. 


1. Causae remotionis 


Principium generale enuntiatur in can. 2147, 8 1 : « Parochus inamo- 
vibilis a sua paroecia amoveri potest ob causam, quae ipsius ministerium, 
etiam citra gravem suam culpam, noxium vel saltem inefficax reddit ». Et 
idem valet de parocho amobili ex can. 2157, $ 1. 

Ex hoe elucet finem remotionis esse prospicere bono publico et utilitati 
fidelium : remedium enim imponi potest etiamsi gravis culpa ex parte paro- 
chi abest. Non tamen fieri potest absque causa, et quidam gravi, cum ecclesia 
faveat stabilitati beneficii (cfr can. 454). Gravitas autem et species canonica 
causae desumenda est ex hoc generali principio noxietatis vel inutilitatis 
ministerii parochi. 

Nonnullae causae sufficientes in can. 2147, S 2 indicantur, sed enume- 
ratio non est taxativa. 

a) « Imperitia vel permanens infirmatis mentis aut corporis, quae 
parochum suis muneribus rite obeundis imparem reddit, si, iudicio Ordinarii, 


(1) Conferentiae ecclesiasticae, Sessio VII, q. 5, 
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per vicarium adiutorem bono animarum provideri nequeat ad norman can. 
415 ». 

Imperitia habetur non tantum ex carentia scientiae debitae in sacris 
disciplinis aut in muniis paroecialibus obeundis, sed etiam ex incompetentia 
quoad regimen paroeciae, sive haec proveniat ex defectu recti iudicii, educa- 
tionis vel prudentiae, sive ex indomita indole arrogantiae, asperitatis vel 
rusticitatis, sive ex habitu indulgendi variis passionibus. 

Infirmitas mentis habetur e.g. in casu insaniae, hysteriae, etc. ; infirmitas 
corporis in surditate, caecitate, vel in qualibet gravi infirmitate physica, uti 
sunt paralysis, tuberculosis, etc., vel etiam in senio. Quae omnes causae per- 
manentes seu ad diuturnum tempus perduraturae praevideantur oportet. 

Ad normam can. 475 parocho qui « ob senectutem, mentis vitium, cae- 
citatem aliamve permanentem causam suis muniis obeundis impar evaserit », 
vicarius adiutor dari potest, et, si hoc remedio congrue satisfieri potest 
bono animarum, locus non est remotioni. Attamen quandoque per constitu 
tionem vicarii adiutoris non apte provideri potest, sive quia sufficientes 
reditus pro congrua vicarii sustentatione deficiunt, sive quia ex importuna 
persona parochi officia paroecialia nondum apte adimpleri possunt, et tunc 
nihilominus ad remotionem procedendum est. 

b) « Odium plebis, quamvis iniustum et non universale, dummodo tale 
sit, quod utile parochi ministerium impediat, nec brevi cessaturum praevi- 
deatur ». 

Agitur de odio contra personam parochi, sive iniusto seu ex malitia 
populi sine culpa parochi vel etiam occasione zelosì eius ministerii exorta, 
sive iusto seu ex prava vel imprudenti ratione agendi parochi, et tunc a for- 
tiori urget. Non requiritur ut odium vel aversig populi sit universalis, sed 
sufficit ut afficiat notabilem partem plebis vel exstet apud potestatem publi- 
cam (2). Non tamen satis est oppositio quarundam familiarum. 

Aestimandi sunt effectus mali illius aversionis, praeprimis utrum populus 
a frequentatione ecclesiae, catechismi et sacramentorum amoveatur ; et vi- 
dendum est utrum necne adlaborari possit eiusdem odii cessationi. 

c) « Bonae existimationis amissio penes probos et graves viros, sive 
haec oriatur ex levi vivendi ratione parochi, sive ex antiquo eius crimine 
quod nuper detectum eximatur iam poena ob praescriptionem, sive ex facto 
familiarium et consanguineorum quibuscum parochus vivit nisi per eorum 
discessum bonae parochi famae sit satis provisum >. 

Cum bona existimatio parochi sit conditio sine qua non fructuosi mini- 


(2) Ob illam causam S. Sedes a nonnullis episcopis petivit ut suae sedi renuntiarent. 
cfr VERMEERSCH-CREUSEN, Epitome i. can. t‚ III (ed. 6a), p. 195. 
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sterii pastoralis, eius amissio non immerito habetur ut causa remotionis. 

Talis iactura famae haberi potest ex facto personali parochi, qui vel 
nunc leviter agit vel antea crimen commisit quod, nuper tantum detectum, 
ob praescriptionem ad normam can. 1902 ss. poena plecti iam non potest. 
Haberi etiam potest ex facto aliorum, sive familiarum (e.g. ancillae), sive 
consanguineorum, quod in ipsum vere redundat, quia parochus eorum rationi 

vivendi scandalosae vel principiis christianis oppositae conivere videtur non 
dimittendo eos e domo sua et intimiorem relationem cum eis non interrum- 
pendo. 

d) « Probabile crimen occultum, parocho imputatum, ex quo Ordinarius 
prudenter praevidet magnam in posterum oriri posse fidelium offensionem ». 

Quando Ordinarius cognoscit probabilitaten cuiusdam criminis, quod 
a nonnullis quidem parocho imputatur, quin tamen offensio iam habeatur 
apud populum eo quod nondum publice notum sit, locus est remotioni non 
in poenam delinquentis, sed ut praecaveatur a gravi scandalo in populo 
oriundo si forsan delictum publicum evaderet. Hoc modo consulendi bono 
animarum plene iustificatur haec provisio. 

e) « Mala rerum temporalium administratio cum gravi ecclesiae aut 
beneficii damno, quoties huic malo remedium afferri nequeat sive auferendo 
administrationem parocho, sive alio modo, quamvis aliunde parochus, spiri- 
tuale ministerium utiliter exerceat ». 

Casus verificatur e.g. quando res ecclesiasticae contra praescripta cano- 
nica alienantur, quando fundationes non exonerantur vel fidelium oblationes 
indebite contra eorundem voluntatem expenduntur, quando necessariae sacri 
aedificii reparationes omittuntur, etc. Nec refert utrum haec mala admini- 
stratio proveniat ex culpabili negligentia, vel ex imperitia parochi (3). 

Requiritur tamen ut exinde grave damnum vel actu iam habeatur, vel 
saltem impendeat, et ut nullo alio modo huic malo remedium afferri possit. 


2. Procedura remotionis 
Quando, Ordinarii iudicio, una ex praedictis vel alia similis causa 
existit, ipse (4) potestate sibi oblata ad removendum parochum uti potest 


(3) CLAEYS BOUUAERT-SIMENON, Manuale i, can, t. III (ed. Sa), p. 300. 

(4) _Disputatur inter auctores utrum in Lib. IV, P. IIa sub nomine « Ordinarii» veniat 
etiam vicarius generalis sine mandato speciali. Eius potestas instruendi 
processus ibidem indicatos omnino excludenda est quando agitur de applicandis 
sanctionibus poenalibus Tit. XXX-XXXIII, cum poenas infligere nequeat absque 
speciali mandato (can. 2220, $ 2) ; idem dicendum, quando processus importet colla- 
tionem officii vel beneficii (can. 152 et can. 1432, $ 2) ; in Titulis vero XXVII 
XXIX deficit quidem expressa legis prohibitio, sed ex legibus latis in similibus 
dicendum videtur vicarium generalem carere potestate instruendi illos processus 
(can. 20) sicut illa carebat sub iure anteriore a quo in dubio non est recedendum 
(can. 6, n. 4). Cfr U. BESTE, Introductio in Codicem, p. 877. 
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et etiam debet, quatenus bonum animarum id revera exigit (5). 
Modus autem procedendi a Codice describitur et differt prout agitur 
de parocho inamovibili vel de parocho amovibili (6). 


A. — Procedura ad removendum parochum inamovibilem. 

Procedura completa tres gradus complectitur. Primus gradus, saltem si 
non agatur de parocho mentis vitio capto, omnino requiritur, et consistit in 
formali invitatione ad renuntiandum. Secundus gradus, scilicet decretum 
remotionis, non semper sequitur eo quod parochus invitationi ad renuntian- 
dum obsecundare potest ; sì vero haec renuntiatio spontanea non intercedat, 
ad decretum remotionis deveniendum est diverso tamen modo prout parochus 
invitationem sìmpliciter spernit — et tunc statim deponi potest —, vel suas 
defensiones afferre vult — et tunc decretum editur tantum post reiectas 
defensiones. Ultimus gradus consistit in revisione actorum et praecedentis 
decreti confirmatione, casu quo parochus contra primum decretum recurrit 
quin felicem exitum consequatur. 

1. Primus gradus : invitatio jormalis ad renuntiandum (can. 2148). 

Praemissa forsan paterna invitatione ad renuntiandum, Ordinarius, si 
ad remotionem administrativam devenire vult, auditis duobus examinatori- 
bus de causa remotionis eiusque gravitate (7), parochum scripto vel oretenus 
invitare debet ad renuntiandum intra certum tempus. 

In hac invitatione, ad validitatem omnium actorum subsequentium, in- 
dicari debet causa quae Ordinarium movet et in genere saltem exponi debent 
argumenta quibus ipsa causa innititur, ut parochus suam defensionem prae- 
parare valeat. 

Huiusmodi autem invitatio formalis omitti potest, si agatur de parocho 
qui mentis vitio laboret, cum talis non iam sit capax ad renuntiandum 
(can. 184). 

9. Secundus gradus : decretum remotionis (can. 2149-2152). 

Ab effectibus invitationis pendet utrum et quomodo ad decretum remo- 
tionis deveniendum sit. 

— Utrum ad hoe decretum deveniendum sit. 


(5) Haec necessitas boni communis est fons obligationis. 

(6) Apud nos rectores paroeciarum primae et secundae classis (cfr art. org. n. 66) 
sunt inamovibiles, succursalistae sunt amovibiles. Cfr J. BRYS, Juris canonici 
compendium, t. 1. (ed. 2a), p. 436-437. 

(7) Ordinarius eos audire debet, nulla tamen obligatione tenetur ad eorum votum 
accedendi. Utrum vero eorum consilium exquirere debet sub poena nullitatis, 
inter auctores controvertitur (cfr etiam controversia in interpretatione can. 105). 
At dicendum videtur hoc consilium sub poena nullitatis tantum praescribi, ubi 
Codex hoc expresse statuit (ita in can. 2152, $ 1, can. 2153, $ 1 et can. 2159), in 
aliis casibus ad liceïtatem tantum esse necessarium (can. 11). 
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a) Etenim, si parochus intra legitimum tempus vel post petitam et 
acceptam forsan ulteriorem dilationem sponte paroeciae renuntiet, ad decre- 
tum remotionis non proceditur, sed Ordinarius paroeciam simpliciter vacare 
declarat ex renuntiatione. Haec renuntiatio fieri debet iuxta formalitates in 
can. 186 praescriptas, et admittitur non solum pura et simplex, sed etiam 
renuntiatio sub conditione, dummodo agatur de conditione a iure communi 
permissa quam Ordinarius acceptat, ia. sub conditione pensionis paroeciae 
«a qua » imponendae (8). Potest parochus in renuntiatione exprimere cau- 
sam sibi minus molestam et minus gravem quam eam quam Ordinarius in- 
vocaverat, e.g. ut obsequatur Ordinarii desideriis. 

— Quomodo ad decretum deveniendum sit. 

b) Si parochus, non impeditus quominus respondeat, ad invitationem 
rite peractam quae sibi innotuit (cfr etiam can. 2143, $ 3), omnino silet, 
Ordinarius statim decretum remotionis ferre potest, quin teneatur parocho 
remoto providere ad normam can. 2154. Decretum est definitivum, ita ut 
unicum tantum detur iuris remedium, scilicet recursus ad Sanctam Sedem 
(can. 2146). Omnino tamen constare debet de contumacia parochi ; quare, 
in dubio, Ordinarius vel invitationem iterare potest vel tempus ad responden- 
dum utile prorogare. 

e) Si vero parochus, post acceptam invitationem renuntiationis, respon- 
det se velle causam amotionis vel eiusdem gravitatem impugnare (9), defen- 
sionem suam scripto vel oretenus Ordinario praesentare debet. Rationes a 
parocho allatas Ordinarius perpendere debet, auditis, ut valide agat, iisdem 
examinatoribus quae iam in causa intervenerunt ; eas tamen libere approbat 
aut reïicit, et decisionem suam parocho significare debet decreto. Hoc de- 
eretum, sì parocho favorabile sit, generatim continet nonnulla consilia et 
praecepta ut ipse in posterum legitime se gerat ; si vero contrarium, expri- 
mere debet argumenta quibus decisio nitatur, ut parochus videat utrum necne 
sibi expediat contra illud decretum recurrere et petere actorum revisionem. 
Decretum parocho contrarium simul continere potest decretum remotionis, 
quod tamen definitivum non evadit nisi inutiliter elapso tempore decem 
dierum post eius intimationem (can. 2153, $ 1). 

3. Tertius gradus : actorum revisio et confirmatio decreti (can. 2153). 

Post acceptum remotionis decretum vel parochus acquiescit et paroecia 
vacat, vel non acquiescit et intra decem dies fatales apud eundem Ordinarium 
recurrit ut obtineat actorum revisionem. In hoc ultimo casu parochus intra 
decem dies ab interposito recursu novas allegationes producere debet, quae, 


(8) Cfr responsum Commiss. ad interpr. cod. can, diei 20 maii 1923, A.A.S. XVI, 116. 
(9) Ipsius non est iudicare utrum causa sit canonica et sufficiens. 
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una cum rationibus primo allatis, ab Ordinario examinari debent, novo, ut 
valide agat, adhibito consilio, nempe duorum parochorum consultorum. 
Ordinarii decisio parocho notificanda est decreto, quod, si parocho contra- 
rium sit, primum remotionis decretum confirmat ita ut parochus amittat 
omnem potestatem paroecialem. 


B. — Procedura ad removendum parochum saecularem amovibilem. 


Procedura hic sequenda brevior est. Differt a procedura contra inamovi- 
biles, eo quod monitiones et exhortatio ad renuntiandum paterne fiunt, et 
unicum datur decretum contra quod non patet recursus ad Ordinarium et 
parochos consultores (10). 

1. Primus gradus : invitatio ad renuntiandum (can. 2158). 

Si Ordinarius aliquam ex causis in can. 2147 indicatis vel similem adesse 
existimaverit, parochum, viva voce vel per litteras (ad normam can. 2143), 
moneat ut paroeciae renuntiet. Haec invitatio continere debet causam quae 
paroeciale ministerium fidelibus noxium vel saltem inefficax reddit (LI) 
Secus ac in procedura contra inamovibiles, Ordinarius sine consilio examina- 
torum hic procedere potest. 

2. Secundus gradus : decretum remotionis (can. 2159-2161). 

Hie etiam ab effectibus monitionis pendet utrum et quomodo ad decre- 
tum remotionis deveniatur. 

— Utrum ad decretum deveniatur. 

a) Si enim parochus sponte renuntiet, ad decretum remotionis non de- 
venitur, sed Ordinarius paroeciam vacare declarat ex renuntiatione. Renun- 
tiatio facienda est ad normam can. 186 et applicari potest canon. 2150, scilicet 
alia causa minus molesta et gravis afferri potest loco causae ab Ordinario 
invocatae, et renuntiatio fieri potest pure et simpliciter vel sub conditione 
ab Ordinario legitime accepta. 

— Quomodo ad decretum deveniatur. 

b) Si parochus, non impeditus quominus respondeat, ad exhortationem 
sibi intimatam omnino sileat, ab Ordinario statim amoveri potest ad normam 
can. 2149. 

ce) Si demum parochus renuntiare renuat, rationes in scriptis reddere 
debet, quas Ordinarius, sub poena nullitatis, perpendere debet una cum 
duobus examinatoribus. Si, auditis examinatoribus, Ordinarius rationes a 


(10) Parochus religiosus semper est amovibilis ad nutum tam loci Ordinarii quam 
Superioris (cfr can. 454, $ 5). 


(11) Indicatio causae necessaria quidem est, sed non imponitur sub poena nullitatis 
(comp. can. 2158 cum can. 2148 $ 2). 
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parocho allatas probet, causa finita est ; si vero illas non admittat, iterandae 
sunt exhortationes ad parochum, comminata amotione, si intra definitum 
tempus paroeciam sponte non dimittat. Elapso tempore, Ordinarius decretum 
amotionis emittat quod definitivum est, ita ut ad solam Sanctam Sedem 
pateat recursus (can. 2146). 


3. Provisio parochi amoti 


Remotio parochi, ut diximus, essentialiter tendit ad bonum paroeciano- 
rum, apud quos ministerium parochi, etiam citra eius culpam, inefficax aut 
etiam noxium factum est. Quare non aequiparatur privationi poenali. Codex 
proinde can. 2154-2155 Ordinario imponit, ut pro viribus suis parocho 
remoto decenti consulat provisione. Sane, negotium, provisionis non est con- 
fundendum cum causa amotionis, sed non vetatur quominus Ordinarius in 
ipsa invitatione renuntiationis futuram provisionem iam proponat aut in 
decreto remotionis decernat ; debet saltem qwamprimum amoto providere 
(can. 2155). Ab hac providentia excipitur tantum parochus contumax qui ad 
invitationem nihil responderit (can. 2149, $1). 

In hoc expendendo negotio Ordinarius consilium exquirat necesse est 
examinatorum aut parochorum consultorum prout hi vel illi partem habue- 
rint in amotione decernenda (12). Ceteris paribus, in provisione magis 
favendum est renuntianti quam amoto, item favore dignior est qui amotus 
est ob causam quae nullam culpam secumfert ; nullum tamen ius habet 
amotus ad determinatam provisionem ceteroquin possibilem (13). 

Provisiones possibiles quadam gradatione descendente enumerantur : 
nominatio ad aliam paroeciam, assignatio alicuius officii vel beneficii, aut, 
si parochus ad praedicta non sit idoneus, pensio ab auctoritate solvenda vel 
paroecia «a qua» imponenda. Ad hoe ultimum quod attinet, notandum 
est ex can. 1429, 8 2 beneficiis paroecialibus imponi posse pensiones etiam 
ad vitam in commodum parochi eiusdem paroeciae « a munere abeuntis », 
quae tamen tertiam partem reditus paroeciae ne excedant (14). 

Huiusmodi provisione consulitur bono ipsius parochi, postquam provi- 
sum est utilitati fidelium. 


0. DE ROP 


(12) Etiam si agatur de parocho inamovibili remoto, consilium examinatorum vel paro- 
chorum consultorum non requiritur ad valorem collationis beneficii aut officii. 
Contra M. A. CORONATA, Institutiones i, can, t. III (ed. 2a), p. 523. 

(13) VERMEERSCH-CREUSEN, op. cit, p. 200; G. COCCHI, Commentarium in 
CIC. t. 7 (ed. 3a), p. 611. 

(14) Hoc valet non tantum de parocho renuntiante sed etiam de amoto. Cfr U. BESTE, 
op. cit, p. 722 ; Chr. BERUTTI, Institutiones i. can, t. II, p. 184. 
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Concilium Tridentinum tamquam doctrinam fide divina-catholica tenen- 
dam definivit tria sacramenta characterem spiritualem et indelebilem in bap- 
tizato imprimere : « Si quis dixerit in tribus sacramentis, baptismo scilicet 
confirmatione et ordine non imprimi characterem in anima, hoe est signum 
gquoddam spirituale et indelebile, unde ea iterari non possunt A.S. » (2). 

Existentia huius characteris, etsi in Sacra Scriptura et in prima Tradi- 
tione de eo expresse sermo non fit, in fide et praxi primitiva implicite tamen 
continetur. Agnitio praesertim initerabilitatis baptismi in Ecclesia Africana 
tempore S. Cypriani et S. Augustini eonclusionem attulit, in baptismo christi- 
ano aligquid permanens, distinctum a gratia semper conservari. Quoad natu- 
ram huius characteris autem, initio praevalet comparatio cum sigillo militari 
indelebili in corpore impresso, quo sequaces ducis ab aliis hominibus distin- 
guuntur (3). Tempore mediaevali character magis interne consideratur. In 
explicanda vero hac interna structura, auctores duplicem viam prosequuntur. 
Ali, Alexandrum Halensem sequentes, considerant characterem tamquam 
quaâlitatem quae modum essendi determinat, vel habitum cuius finis princi- 
palis esset disponere ad gratiam recipiendam (titulum gratiae). Alii in via 
Doctoris Angelici, melius characterem a gratia, quae est habitus, distinguen- 
tes, ponunt characterem in categoria potentiarum, i.e. qualitatum ad actionem 
dirigentium. Imprimis attendentes hominem valide baptizatum membrum 
corporis Ecclesiae esse, indolem socialem characteris magis sublineant. Tenent 
hoe signo impresso in anima, hominem deputari ad cultum christianum in 
Ecclesia. Hac ratione etiam aliquam participationem sacerdotio Christi in 
charactere admittunt (4). In sequentibus, attentis-datis Scripturae et Traditio- 
nis, intimam naturam characteris baptismalis theologice breviter inquirimus, 
distinguendo quid de fide habetur et quid ut elaboratio theologica conside- 
randum est (5). 


(1) Conferentiae Ecclesiasticae, ss. ul, g. 4. 

(2) Denz, 852. 

(3) AUGUSTINUS, Contra Epistulam Parmeniani, Lib. 1, c. XIII, 29 (P.L. t. 43, 
c. 71-72). 

(4) F. TAYMANS VEYPERNON, La sainte Trinité et les sacrements (Museum 
Lessianum), 1949, p. 56-57. ê 

(5) Cír H. SCHILLEBEECKX, De sacramentele heilseconomie, Antverpiae, 1952. Hoc 
opus valde meritorium optima de charactere in genere, et de charactere proprio 
Ordini, Baptismo et Confirmationi habet in pp. 485-555 ; G. THILS, Le pouvoir 
cultuel du baptisé in Ephemerides Theologicae Lovanienses, t. 15, 1938, p. 683-689 ; 
A. VANNESTE, De charactere impresso in susceptione baptismi in Collationes 
Brugenses, 1953, p. 53-26. 
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Insertio in Corpus Christi 


Et imprimis per characterem bapismalem homines mystice inseruntur 
corpori Christi (mystice ie. realiter quidem et ontologice, sed spiritualiter 
et arcano quodam modo, qui soli fidei innotescit). Haec insertio in corpus 
Christi esset ergo elementum essentiale characteris. Quod ad minus theolo- 
gice certum videtur. 

Hoc assertum in doctrina fundamentali baptismi christiani fundari 
potest. De fide enim constat nos per baptismum inseri in corpus Christi. 
Revera haec est doctrina expressa S. Pauli. Secundum eius theologiam enim 
baptismus aliquam unionem mysticam (koinooniam) inter Christum et fide- 
lem instaurat : per baptismum homo ad Christum pertinet (l Cor. 1, 13), 
vitaliter cum Christo coalescit sicut surculus insitus arbori (Rom. 6, 5 « sum- 
phutoi») ; pertinens ad Christum baptizatus etiam Christum vel vitam 

Christi induit (Gal. 3, 27 ; Rom. 6, 3-5) ; ad unum eius corpus trahitur, ita 
ut baptizati membra corporis eius fiant, imo et corpora membra Christi sint 
(1 Cor. 12,13 ; 1 Cor. 6,15). Et notari debet hanc insertionem in corpus 
Christi, vel hanc appropriationem ad Christum non jam deleri per schismata 
et contentiones inter christianos (l Cor. 1,13), nee per peccata carnis 
(1 Cor. 6,19), ideoque aliquam consecrationem permanentem supponere (6). 
Documenta Magisterii Eeclesiastici hanc insertionem in corpus Christi aequo 
modo tamquam effectum fundamentalem baptismo adstruunt : ita in Concilio 
Florentino in Decreto pro Armenis et passim in Concilio Tridentino (7). 
Per se haec documenta hanc insertionem in Christum cum charactere non 
identificant ; nihilominus supponunt incorporationem in Christum exstare 
posse absque gratia, qua fidelis membrum vivens fit. Imo cum Concilium 
Tridentinum contra Protestantes affirmavit, peccatores, gratia orbatos, 
nihilominus vere christianos permanere (8) ideoque ad Christum pertinere, 
patet in baptizato latere aliquid fundamentale et ontologicum, praeter 
gratiam, quod nihil aliud esse nequit, nisi vinculum quo baptizatus Christo 
incorporatur. 


(6) M. FRAEYMAN, De betekenis van het christelijk doopsel in het Nieuw Testament, 
in Collationes Gandavenses, 1952, p. 302-310. 

(7) Denz, 69% : Primum omnium sacramentorum locum tenet sanctum baptisma, 
quod vitae spiritualis ianua est: per ipsum enim membra Christi et de corpore 
efficimur Ecclesiae. 

Denz., 800 : Nam fides, nisi ad eam spes accedit et caritas neque unit perfecte 
eum Christo neque corporis eius vivum membrum effecit. Cfr etiam Denz, 895 
et 933. 

(8) Denz, 838: Si quis dixerit, amissa per peccatum gratia, simul et fidem amitti, 
aut fidem quae remanet non esse veram fidem, licet non sit viva, aut eum qui 
fidem sine caritate habet, non esse christianum AS. 


OD) Ten 


Theologice concludere possumus hanc insertionem fundamentalem in 
Christum, quae ceteroquin subsistit postquam vita ipsius Christi vel gratia 
per peccatum amissa est, ad characterem baptismi permanere. 


Obiectiva sanctitas in charactere 


Si nunc inquirimus quid haec insertio in corpus Christi proprie im- 


portat, de fide definita credendum videtur hanc in genere aliquam obiectivam | 


| 
î 
Î 
8 


et permanentem consecrationem vel sanctitatem in nobis efficere. Definiendo 


« signum spirituale et indelebile » nobis imprimi per baptismum, Concilium 
Tridentinum hanc sanctitatem obiectivam enuntiat. Certe etiam constat eam- 


dem realiter distingui a sanctitate subiectiva quae est per gratiam sanctifican-_ 
tem. Etenim amissa per peccatum gratia sanctificante, remanent baptizati | 
« sancti » utpote membra, licet mortua, corporis mystici Christi et Ecclesiae. 
Insertus Christo per baptismum non est membrum vivens nisi per carti-_ 


tatem (9). Hoc etiam infertur ex damnatione Hussitarum secundum quos 
gratia praedestinationis facit membra Christi et Ecclesiae (10). Eodem 
modo patet ex damnatione errorum Paschasii Quesnel (11) et Synodi Pisto- 
riensis (12). Addatur comparatio Johannea vitis et palmitum. Haec supponit 
membra Christi, quae peccato obdurantur et denique tandem damnantur, 
remanere tamen membra eius et servare proinde sanctitatem obiectivam. 
Quaenam autem sit intrinseca natura huius sanctitatis obiectivae, ad 
depositum fidei non pertinet. Quapropter tantum per rationem theologicam 
procedere possumus. Cum insertio in corpus Christi, per characterem obtenta. 
a gratia realiter distinguatur, contentum huius pertinentiae ad Christum 
potius a parte ipsius Christi, quam a parte baptizati considerandum venit. 
Tamvero si tali modo consideratur, haec insertio potius ut aliqua vocatio 
baptizati a Christo ad sui consociationem concipienda est: est exigentia 
Christi in nos. Quae vocatio a Christo-Deo necessario pertingit usque ad 
intima nostra, determinatione qualitativa et reali nostrae personae. Ture proin 
dicitur character qualitas interna creata afficiens substantiam animae, ex qua 
obligatio christiani relate ad Christum et simul quaedam habilitatio oriuntur. 
Ulterius, cum haec exigentia Christi in nos pertingit usque ad intima 
nostra, haec habilitatio duplicem aspectum, tum personalem, tum socialem 
secumfert. Homo est enim persona et simul ens sociale. Quapropter haec 
habilitatio ex una parte aliquam consecrationem ontologicam ad dignitatem 
Christi tamquam Dei-Hominis includere debet, ita ut, quin iam simus filii 


(9) Denz., 800. 
(10) Denz., 647. 
(11) Denz., 1423-1428. 
(12) Denz., 1515. 
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Dei, quod fit per ipsam gratiam baptismi, tamen iam potentiam habeamus 
ut in Filio Unigenito personnaliter Patri opponamur. Hoc sensu iam character 
suo modo nos sacerdotio Christi participes reddit, cum praecise Filius per 
unionem hypostaticam Deitatis et Humanitatis sacerdos Novi Testamenti 
constitutus sit. Hoc modo quoque haec habilitatio est dispositio ad gratiam 
recipiendam : ontologice nos adaptat ad subeundum influxum Dei. Ex alia 
parte haec habilitatio aspectum socialem includit. Equidem hac participatione 
dignitatis Christi, sicut Christus, licet omnino analogice, ut personae ponimur 
in contextu activitatis et vitae organicae supernaturalis, quod est corpus 
Christi ; a.v. per characterem baptismi membra personalia corporis Christi 
et Ecclesiae efficimur. Per se et formaliter non renovamur in novitate vitae 
supernaturalis seu Deiformis, quod fit per gratiam et virtutes theologales. 
Consistentiam vero personalem acquirimus in societate spirituali totaliter 
nova, et qua organa corporis Christi hoc sacramento consecratorio functio- 
nem intuitu vitae totius corporis accipimus, et exinde nova potentia induimur. 
| Patet iam hanc habilitationem per characterem baptismi non nimis pas- 
sive concipi, nec nimis ad potestatem cultualem coarctari posse. Receptivitas 
 ontologica quoad influxum Christi simulque functio et potentia in organismo 
 vitali Ecclesiae sunt aliquid activum et dynamicum. Imo non mere ad solum 
exercitium cultus divini sed ad totam vitam Ecclesiae sese extendunt (13). 
 Baptizati, vi characteris, non tantum ius participandi vitae stricte cultuali 
Ecclesiae habent, sed, praeter vitam sacralem in dominio sacramentorum, 
utique suo modo etiam vitae veritatis Ecclesiae per intelligentiam fidei, et 
apostolatui Ecclesiae per adlobarationem cum directione Ecclesiae partici- 
pant. Exinde partes laicorum baptizatorum, partim saltem, in charactere 
nituntur (14). 
Possumus concludere per characterem baptismi proprie aedificari Ec- 
clesiam, scilicet in quantum Ecclesiae membra constituuntur. Haec non 


„mere iuridice intelligantur, quasi baptizati, charactere sacrati, mere 

iuridice Ecclesiae societati externae ut membra adscriberentur. Haec forma- 
‘liter audiantur, ita ut baptizati credantur inserti in organismo vitali Ecclesiae, 
quod est corpus mysticum, in quo varia membra intime cohaerent, vi internae 
participationis dignitatis ipsius Christi. 


M. FRAEYMAN 


(13) E. BOULARAND, Caractère sacramentel et mystère du Christ in Nouvelle Revue 
Théologique, t. 7-, 1950, p. 258. É \ 

(14) R. AUBERT, De partibus laicorum in Ecclesia, in Collectanea Mechliniensia, 
1949, p. 40. 
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GROEI EN BETEKENIS VAN DE GREGORIAANSE 
HERVORMING EN VAN DE INVESTITUURSTRIJD. @D 


Het hervormingsplan vóór de regering van paus Gregorius VII 
vastgelegd. 


Paus Gregorius VII (1073-1085), wiens naam terecht met de hervor- 
mingsstrijd van de Kerk in de Xle - Xlle eeuw is verbonden gebleven, is 
niet de theoreticus noch de eerste aanvoerder dezer beweging geweest. Doel- 
einden en plan der hervorming waren reeds vóór zijn pontificaat vastgesteld. 
Onder welke invloeden echter dit reformatieplan was gegroeid, wordt nog 
steeds onder de historici betwist (2). 

Ongetwijfeld heeft de Clunybeweging, die hoofdzakelijk de kloosterwereld 
bestreek, er ook toe bijgedragen de noodzakelijkheid van vernieuwing onder 
de wereldgeestelijkheid duidelijker in het oog te doen springen. Al bleef 
de nieuwe vurigheid door kloostermuren omsloten, dit voorbeeld moest ten- 
slotte aanstekelijk werken, ook daarbuiten. Des te meer, dat over geheel het 
Westen verschillende bisschopszetels door Clunymonniken bezet werden, die 
de ‘ene meer dan de andere, de geestelijke standing van hun clerus trachtten 
te verhogen. Zo ontstonden reeds in de Xe eeuw, hier en daar pogingen tot 
hervorming van de seculiere geestelijkheid. Een Clunymonnik, Willem van 
Dijon ijvert als bisschop van Rouen in Normandie, voor een beter onder- 
legde en zedelijk hoogstaande clerus. Lanfranc, abt van een Frans Cluny- 
klooster, wordt aartsbisschop van Canterbury ; hij zorgt er voor een flink 
episcopaat en verstevigt er zo merkelijk de kerkelijke inrichting (3). Weldra 
grijpen er in Frankrijk enkele hervormingsconcilies plaats en onder de bis- 


(1) A. FLICHE, La réforme grégorienne et la reconquête chrétienne (1057-1123), Parijs, 
1940 ; G. SCHNUERER, Kerk en beschaving in de middeleeuwen, dl. IL Haarlem, 
1949, blz. 214-266 ; DANIEL-ROPS, Eglise de la Cathédrale et de la croïsade, 
Parijs, 1952, hst. IV en V; L. GENICOT, Les lignes de faîte du moyen-áge, 
Doornik-Parijs, 1951, hst. VI. 

(2) Naarmate een bepaalde invloedssfeer tot het specialiteitsgebied van een auteur 
behoort, is deze geneigd er de hoofdfactor in te zien, die het hervormingsplan 
bepaalde. A. Fliche, die met zijn bekend werk La réforme grégorienne, 3 delen, 
Leuven-Parijs, 1924-1937, de meest uitgebreide recente studie over de G.H, leverde, 
benadrukt het sterkst de invloed der Lotharingische ideeënwereld en minimaliseert 
de invloed van Cluny. A. Sackur in zijn klassieke Cluny-studie, Die Cluniazenser, 
9 delen, Halle, 1892 en meerderen na hem beschouwen de invloed dezer beweging 
als overwegend. Tellenbach in een recente en aan nieuwe inzichten rijke studie, 
Libertas, Kirche und Weltordnung in Zeitalter des Investiturstreites, Stuttgart, 
1936, wil de G.H. als een specifiek pauselijk opzet doen doorgaan. 

(3) Zijn voorganger, aartsbisschop Dunstan, die als monnik tijdens een verblijf in 
het Gentse S. Pietersklooster de hervorming van Gorze had leren kennen, had 
reeds in de jaren 959-988 gepoogd deze aan zijn clerus aan te passen. 
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schoppen groeit een stroming naar meer onafhankelijkheid van de vorsten. 

Niet alle eerste hervormingspogingen kunnen echter tot de Cluny-invloed 
herleid worden. In Duitsland treden de keizers zelf, uit politiek oogpunt, 
tegen de zedelijke kwalen van hun tijd op ; het episcopaat blijft er geheel 
aan het tijdelijk gezag onderworpen. In Italië en Lotharingen is eveneens 
reeds in de Xe eeuw een duidelijke oproep voor hervorming van de geestelijk- 
heid opgegaan. In Italië wil men het zedelijk verval, dat de clerus aantastte, 
langs rechtstreekse weg, door predicatie en kerkelijke straffen, bekampen. 
Petrus Damianus (1007-1072), een monnik-kluizenaar, die door de paus 
met excommunicatie moest gedwongen worden het kardinaalspurper te aan- 
vaarden, was de vaandrig der beweging. De overdreven hevigheid, waarmede 
hij tegen de zedelijke misstanden in zijn predicatie en geschriften te keer 
ging, heeft wellicht aan zijn persoonlijke invloed geschaad (4). In Italië 
kreeg deze beweging echter een uitzonderlijke kracht : zij groeide er, wegens 
de sociale toestanden in het Noorden, tot een echte volksbeweging, daar 
zij in de strijd der lagere volksklassen van de steden tegen de hogere standen 
betrokken werd. In Lotharingen keert men zich eerder tegen de oorzaak zelf 
van de kwaal : de simonie en de lekeninvestituur, die zoveel onwaardige 
kandidaten in kerkelijke ambten bracht. Men heeft het voorgesteld, alsof 
hier voor het eerst de ideeën werden gesmeed, die het raderwerk der Grego- 
riaanse hervorming zouden uitmaken. Inderdaad, in de Luikse school der 
Xe-Xle eeuw, werd door bekende figuren zowel de totale onafhankelijkheid 
der geestelijke macht tegenover de wereldlijke, als het pauselijke primaat 
in de kerk met nadruk geleerd en toegepast. Het staat vast dat vooraan- 
staande vertegenwoordigers dezer richting aan het pauselijk hof een belang- 
rijke plaats hebben ingenomen (5). 

Dat deze verschillende verspreide pogingen de atmosfeer tot een al- 
gemene hervormingsbeweging hebben voorbereid, blijft buiten kijf. Dat zij 
de latere pauselijke politiek enigermate hebben beïnvloed, wordt eveneens 
vrij algemeen aanvaard. Zij blijken echter volgens meer recente studies (6), 
niet de onmiddelijke drijfveer geweest te zijn van de eigenlijke pauselijke 
hervormingspolitiek, die in de zogenaamde Gregoriaanse hervorming zou 
uitlopen. Deze ‘zou niet als eerste doel, de hervorming van de clerus hebben 


(4) In zijn Liber Gomorrhianus geeft hij een zó somber beeld van de zeden van zijn 
tijd, dat hij zelf twijfelde het uit te geven. Leo IX zette er hem toe aan. 

(5) Cfr Coll. Gand, 1949, fasc., 2, blz. 162 vlg., waar de bisschoppen Ratherius en 
Wazo besproken worden en hun mogelijke invloed op de G.H. Vooral de monnik 
Humbertus heeft door zijn werk Adversus simoniacos Libri III deze ideeën 
verspreid. 

(6) Vooral Tellenbach cfr nota 2. 
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gehad, noch tot dit doel de methode van de Lotharingische school eenvoudig 
hebben overgenomen. De politiek van Gregorius’ voorgangers zou er op de 
eerste plaats op gericht geweest zijn de juiste rangorde der machten in de 
Christen wereld te herstellen, waarvan men vanaf de Karolingische periode 
stilaan was afgeweken. Uit deze bekommernis zouden dan de specifieke grond- 
vesten der Gregoriaanse beweging gegroeid zijn, naarmate politiek-gods- 
dienstige toestanden het vereisten. 

Leo IX (1048-1054) heeft met beslistheid de eerste grote Gregoriaanse 
idee opgeroepen : de opvolger van Petrus, en hij alleen, heeft gezag over 
de gehele Christenheid. Voorzeker werd hij hiertoe hoofdzakelijk gedreven 
door de stoutmoedige anti-Roomse actie van de patriark van Konstantinopel, 
Michael Cerularius, die weldra het gehele Oosten van Rome zou afscheuren 
(1054). Maar dat het pausdom, na de diepe crisis die het had ondergaan, 
opnieuw zo een taal kon spreken en dat die taal over het gehele Westen 
weerklank vond, was grotendeels te danken aan het gezag, dat het door de 
Clunybeweging herwonnen had. Overal in het Westen had het pausdom 
immers in de Clunykloosters steunpunten verworven van ongewone kracht. 
Leo IX zelf bleef in regelmatig contact met deze hervormingsmilieu’s en zijn 
geregelde reizen in Italië, Frankrijk en Duitsland droegen er veel toe bij, 
de abstracte idee van het pauselijk primaat als een concrete werkelijkheid 
te doen aanvoelen. Als theoretische fundering van het pauselijk primaat liet 
hij, onder de titel Diversorum sententiae Patrum, een reeks teksten 
uit de kerkelijke traditie verzamelen, die als principiële grondslag van de 
hernieuwde universele werkzaamheid der pausen konden gelden. Maar het 
is typisch dat hij dit werk oplegt aan de befaamde kardinaal Humbertus, die 
hij uit de Lotharingische school in 1048 naar ‘Rome heeft geroepen, om er 
als een van de voornaamste pauselijke raadgevers te fungeren. De Lotharin- 
gische ideeën hebben dus eveneens van in het begin de pauselijke hervor- 
mingspolitiek beïnvloed. Ook is bij Leo IX de bekommernis om de hervor- 
ming van de clerus reeds sterk aanwezig. De concilies die hij in 1049-1050 te 
Rome, Mainz en Reims bijeen roept en die grotendeels tegen de simonie en 
het nicolaïsme zijn gericht, bewijzen dit ten volle. Zo werden de verspreide 
hervormingspogingen vanaf Leo IX door Rome gecoördineerd en 
veralgemeend. 

Het pausdom dat met Leo IX op binnenkerkelijk gebied zijn opper- 
macht sterk had geaffirmeerd, bleef echter practisch nog steeds aan de 
Duitse keizer onderworpen, die de hand op de pauskeuze had gelegd, om 
ze van de twisten van de rivaliserende Romeinse partijen te verlossen. Doch 
ook deze bescherming was een bezwarende last gebleken voor de pauselijke 
macht. Daar de keizerlijke inmenging onder de regering van de volgende 


— 253 — 


paus, Victor II, duidelijk toenam, werd na de dood van keizer Hendrik III, 
van de minderjarigheid van de opvolger gebruik gemaakt, om de volgende 
pauskeuze zonder tussenkomst van het Duitse Hof te doen doorgaan. Doch 
nu dreigde weer het gevaar dat de Romeinse families er beslag zouden op 
leggen. Paus Nicolaas II (1058-1061), die bij zijn eigen keuze de tegen- 
stand van de Romeinse adel had ondervonden, wil voor goed aan deze mis- 
bruiken een einde stellen. Kardinaal Humbertus is opnieuw de inspirator 
en vurigste verdediger dezer tweede Gregoriaanse gedachte geweest: alle 
kerkelijke benoemingen vrij van lekeninmenging. Het concilie van Pasen 
van 1059 beslist dat voortaan de paus door de kardinalen alleen zou worden 
gekozen : deze maatregel werd zelfs tot de gehele clerus uitgebreid : geen 
enkel clericus of priester zou voortaan door een leek over een «kerk » 
worden aangesteld, d.w.z. de zielzorg over een parochie ontvangen. Deze 
beslissende stap in de vrijmaking van de Kerk werd in Duitsland zeer koel 
onthaald (7). Rome neemt de afwijzing nog niet tragisch op, doch alles 
liet reeds voorzien dat het doorvoeren der besluiten op de hevigste tegen- 
stand zou stuiten. Dit werd echter door de vroegtijdige dood van Nicolaas II 
voorlopig uitgesteld (8). Eerst vijftien jaar later zal de krachtdadige 
Gregorius VII dezelfde besluiten hernemen en spijts alle tegenstand door- 
drijven ; in het volle van de strijd zal hij de theoretische fundering er van 
verder uitbouwen tot de specifiek Gregoriaanse leer over de verhouding van 
de tijdelijke en de geestelijke macht. 

Politiek-godsdienstige omstandigheden hebben dus de pausen in de 
tweede helft der Xle eeuw er toe gebracht het pauselijk primaat, zowel bin- 
nen de kerk als tegenover de lekenmacht, opnieuw sterk te affirmeren. Hier- 
bij werden ze echter mede geïnspireerd en gesteund door de theoriën, die 
reeds tevoren in de Luiks-Lotharingische milieu's waren gegroeid, Het werk 
werd hun vergemakkelijkt door het feit, dat Cluny tot de herwaardering 
van het pauselijk gezag had bijgedragen. Van diezelfde tijd af heeft het 
pausdom eveneens een groeiende bezorgdheid getoond voor het uitroeien 
der misbruiken in kerkelijke kringen. Dat hierbij de grote Clunybeweging 
eveneens inspirerend en steunend gewerkt heeft, kan moeilijk geloochend 


(7) De kardinaal-legaat, die de canones aan de Duitse regentes kwam overmaken werd 
niet eens ontvangen : «per quinque fere dies, ad beati Petri et Apostolicae Sedis 
injuriam pro foribus mansit exclusus» ! Een vergadering van Duitse bisschoppen 
wierp de paus in de ban en verbrak de canones. 

(8) Bij de keuze van zijn opvolger Alexander II wordt zelfs een Duitse tegenpaus 
aangesteld, die echter wegens de toegeeflijke houding van Alexander II wordt 
verlaten. De uitdagende houding van de jonge vorst, die zijn huwelijk wil ver- 
breken en de simonistische benoemingen vermenigvuldigt, laat reeds het komende 
conflict vermoeden. 
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worden. Aldus hebben én Cluny én de Lotharingische beweging, en de poli- 
tiek-godsdienstige situatie van het pausdom elk op hun manier tot het pause- 
lijk hervormingsplan bijgedragen. 


Het pontificaat van Gregorius VII (1073-1085). 


Wanneer bij de begrafenisplechtigheden van Alexander Il, de volks- 
menigte in algemeen enthousiasme de kleine zwijgzame monnik Hilde- 
brand (9) aan het kardinaalscollege als enige kandidaat voor de opvolging 
opdrong, werd een paus verkozen, die met een ongekende wilskracht en een 
alles trotserend verantwoordelijkheidsgevoel, zijn ganse regering zou in- 
zetten voor een driedubbel hervormingsdoel : strijd tegen simonie en on- 
tucht, strijd. tegen de lekeninvestituur en strijd voor de versteviging van de 
pauselijke macht, drie hervormingsidealen die, zoals hoger bleek, zeer ver- 
bonden waren. Het noodzakelijk samengaan van deze driedubbele strijd 
heeft paus Gregorius reeds vanaf het begin van zijn pontificaat klaar aan- 
gevoeld. Zijn eerste pogingen om in samenwerking met de vorsten een zede- 
lijke herleving van de clerus te bewerken, stootte vooral in Duitsland op 
onoverkomelijk verzet, zowel van kerkelijke zijde als vanwegé de staats- 
overheid. Zolang Rome zelf de kerkelijke kaders niet volledig in handen zou 
hebben, wat slechts mogelijk bleek wanneer de lekenmacht in de samen- 
stelling er van niet meer beslissend zou meespreken, moest alle hervorming 
zonder werkelijk resultaat blijven. De Dictatus Papae vormen de inzet van 
deze noodzakelijke strijd : nergens waren totnogtoe zo scherp en klaar als 
in deze reeks korte proposities, de pauselijke rechten, ten opzichte van de 
kerkelijke hierarchie en van de civiele gezagdragers uitgedrukt. Vanaf 1075 
beheersen deze Dictatus Papae gans de pauselijke politiek. De vastensynode 
van Rome, in 1075, legt deze theorie in practische maatregelen vast. 

Op binnenkerkelijk gebied bedoelt het pauselijk schrift een absoluut 
en effectief vestigen van het Romeins primaat : Alleen de pauselijke macht 
kan universeel genoemd worden ; zijn legaat op een concilie staat boven alle 
bisschoppen ; geen enkele synode heeft algemene kracht zonder zijn in- 
stemming ; hij alleen vaardigt wetten uit in de Kerk ; geen enkele canonieke 
tekst is van kracht buiten zijn gezag om ; hij verenigt of verdeelt de bis- 
dommen ; hij kan, zonder tussenkomst van een synode, bisschoppen af 
zetten, in rechten herstellen, of naar een andere zetel overplaatsen ; hij 
moet door niemand geoordeeld worden ; alle belangrijke kwesties der af-_ 


(9) Reeds gedurende de zes voorgaande pontificaten oefende Hildebrand een voor- 
name invloed aan de pauselijke curie uit. Hij was in een stichting van Cluny in het 
klooster getreden en bleef steeds met de abt van Cluny in briefwisseling. = 
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zonderlijke kerken moeten hem worden overgemaakt ; niemand kan aan 
zijn oordeel tornen. Dit krachtig programma, dat de paus tot enige uni- 
versele bisschop over de gehele Christenheid uitroept, werd door Grego- 
ruis VII succesvol doorgevoerd. Onder zijn regering grijpt ongetwijfeld een 
van de grootste kerkelijke centralisaties van de hele geschiedenis plaats. De 
jaarlijkse Romeinse Synoden krijgen een reëele betekenis en worden tot een 
soort tribunaal voor de gehele Christenheid. Tijdelijke of vaste pauselijke 
legaten gaan in de verschillende landen de hervorming organiseren en 
leiden : zij roepen er plaatselijke concilies samen, voeren er de pauselijke 
decreten door en zetten onwaardige bisschoppen af. De macht der primaten 
en metropolieten wordt fel verminderd en tot een soort erefunctie herleid. 
Alle bisschoppen worden rechtstreeks van Rome afhankelijk, zowel wat hun 
keuze als wat het bestuur van hun bisdom betreft. Rome wordt effectief 
de centrale motor der Christenheid. Dit is wel het grootste en blijvende 
resultaat van het pontificaat van Gregorius VII. 

Het doorvoeren er van bracht echter het. onvermijdelijk en tragisch 
conflict met zich mee, dat vijftig jaar lang paus en keizer tegen mekaar 
opstelde. De aanleiding er toe was de strijd om de investituur. Sinds lang 
werden de kerkelijke ambten als een leen beschouwd : de lekeheer-suzerein 
koos de ambtsbekleder uit en investeerde hem in zijn leen, door het over- 
handigen van de tekenen zijner waardigheid. Zo plaatsten ondermeer konin- 


gen en graven hun vertrouwelingen op de belangrijke bisschopszetels, als 


steunpunten van hun macht tegen de aanspraken van de adel. Vooral in 
Duitsland was de kracht van de Ottoonse dynastie op een dergelijk prins-bis- 
schoppelijk systeem gebaseerd. Aan de vorst het benoemingsrecht en de 
investituur der bisschoppen onttrekken stond gelijk met het ondermijnen van 
een der meest essentiële grondvesten van het rijk. 

Wanneer op het concilie van 1075 was afgekondigd dat « elke geestelijke 
die van een leek een bisdom of een abdij in ontvangst neemt. en elke 
keizer, koning, hertog, graaf of welke lekenpersoon of lekenmacht, die de 
investituur van een bisdom of van welke kerkelijke waardigheid ook waagt 
te verlenen », in de ban werd geslagen, botste het doorvoeren van deze 
maatregel op het beslist verzet van Hendrik IV van Duitsland. Na korte 
verwikkelingen verklaart hij op 27 Januari 1076 in een synode, te Worms 
bijeengeroepen, met het befaamde « Descende, descende, per saecula dam- 
nande » « de valse monnik Hildebrand » van de pauselijke troon vervallen 
en vraagt aan de aanwezige bisschoppen hem verder alle gehoorzaamheid 
te weigeren. Wanneer Gregorius VII het keizerlijk ultimatum verneemt, 
spreekt hij op een synode in Sint Jan van Lateranen plechtig de excommu- 
nicatie over de keizer uit en ontbindt alle rijksonderdanen van hun eed van 
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trouw aan de vorst. Zo stonden te Worms en in Sint Jan van Lateranen de 
rivaliserende aanspraken van paus en keizer op de wereldsuprematie uiterst _ 
scherp tegenover elkaar. Hier werd de Gregoriaanse leer, zoals ze in de 
Dictatus Papae was vervat, in haar uiterste consequenties doorgedreven : | 
de paus, als enige souvereine macht op aarde, door God ingesteld, heeft 
niet slechts onrechtstreekse macht over de vorsten, maar is met rechtstreeks 
gezag over hen aangesteld en leidt door hen de volkeren. De vorsten moeten 
hem gehoorzamen, zoals « het lichaam de ziel dient », want zoals « de maan 
van de zon haar licht ontvangt », zo is hun gezag van het zijne afhankelijk. | 
Eventueel zal hij ze tot volgzaamheid dwingen en desnoods uit hun ambt 
ontzetten. 

In deze hardnekkige strijd, die vijftig jaar lang Duitsland en Tralië 
verdeelde en waarin de pauselijke ideologie met het keizerlijk absolutisme 
gewikkeld was, zijn de kansen afwisselend geweest. Canossa (1077) bete- 
kende voor Hendrik IV een diepe vernedering, maar tevens een sluwe diplo- 
matieke vondst om te ontkomen aan de totale nederlaag. Nadien schenen de 
kansen meer en meer tegen paus Gregorius te keren, die tenslotte in deze 
strijd is gevallen zonder de overwinning te zien. Hij moest zelfs Rome ver- 
laten en stierf te Salerno in 1085. 

« Ik heb het recht bemind en het onrecht gehaat, daarom sterf ik in 
ballingschap » zijn de laatste woorden, die men hem toeschrijft. Inderdaad, 
niet een ongebreidelde heerszucht heeft zijn streven bezield, zoals sommige 
protestantse historici het graag voorstellen, maar het allesbeheersend ver: 
antwoordelijkheidsgevoel voor zijn pauselijke taak. Gans zijn leven stond 
in het teken van de ontvoogding der Kerk. Voor de latere geslachten is hij 
het symbool gebleven van de strijd tegen een te absolute vorstenmacht. Dat 
hij hierbij zeer ver ging in de onderwerping van de staatsmacht aan het 
pausdom, moet volgens de omstandigheden van zijn tijd worden beoordeeld. 
« Moest de geestelijkheid onttrokken worden aan de wereldlijke overheersing, 
dan kon dit in die tijd niet anders, dan door de Kerk boven de Staat te 
verheffen », erkent zelfs een protestants historicus. 

Principiëel heeft paus Gregorius de strijd gewonnen. Wel zou de kwestie 
der investituur in het concordaat van Worms, van 1122, op een compromis 
uitlopen, waarbij toch de geestelijke investituur aan de Kerk bleef voor- 
behouden (10). Ook de zedelijke hervorming der kerkelijke hiërarchie is 


(19) Ondertussen is de investituurkwestie door de canonisten (vooral Ivo van Chartres) 
nauwkeuriger ontleed, wat een compromis heeft mogelijk gemaakt. De investituur 
met staf en ring, die het geestelijk ambt betekenden, werd aan de geestelijke 
instanties voorbehouden. De investituur met de schepter, die de temporalia of 
regalia betekende, bleef aan de vorst. De Kerk kiest vrij de kandidaten, maar de 
keizer laat zich bij de keuze vertegenwoordigen. 
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verre van volledig geweest, hoewel zij in de hogere geledingen ongetwijfeld 
rijke vruchten heeft afgeworpen. Het pausdom kwam echter uit de slag als 
de grootste morele macht van het Westen. Weldra zal een paus de ganse 
Christenheid oproepen tot de eerste kruistocht, waardoor effectief dit gezag 
zal gevestigd worden. Gedurende de gehele XIIe en XIIIe eeuw leidt de Kerk 
de Westerse maatschappij. Op intellectueel en sociaal gebied komen van uit 
Rome de baanbrekende initiatieven en de opperste leiding. Onder Innocen- 
tius III (1198-1216) bereikt de tijdelijke macht der pausen haar hoogtepunt : 
als opperste leenheer in het Westen beschikt hij over de kronen der Westerse 
Rijken. Het IVe Lateraans concilie van 1215 was de grote Rijksdag van het 
Christelijk Europa. 

De protestantse geschiedschrijving heeft met voorliefde deze wending 
in de kerkelijke geschiedenis als een ongewettigde machtsname van de Kerk 
op tijdelijk gebied bestempeld, waardoor zij van haar eigenlijke roeping 
en geestelijke zending zou afgeweken zijn. Een dergelijke radikale veroor- 
deling houdt onvoldoende rekening met de toestand, waarin de Kerk en de 
Westerse wereld verkeerde. De Kerk moest zich losmaken uit de greep der 

feodaliteit, om haar geestelijke zending daadwerkelijk te kunnen uitoefenen. 
Dat zij hierbij, als enige beschavende instantie in een nog grotendeels bar- 
baarse tijd, een uitzonderlijk grote culturele invloed uitoefende en daardoor 
een groeiende tijdelijke macht verwierf, was onvermijdelijk. Succesperioden 
brengen echter inderdaad voor de Kerk steeds het gevaar mee van verwereld- 
lijking : de verleiding om op te gaan in macht en bezit, in politieke of cul- 
turele activiteit. Toen eertijds de Romeinse keizers de Kerk tot staatskerk 
hadden bevorderd en deze te zeer dreigde op te gaan in het Rijk, herinnerde 
de Oosterse monnikenbeweging de christenwereld aan haar specifiek boven- 
natuurlijke taak. Zo zal ook in de XIIIe eeuw een sterk groeiende armoede- 
beweging, die door de nieuwe bedelorden in kerkelijke banen wordt geleid, 
aan de groeiende machtskerk het « non estis de hoe mundo » voor ogen 
houden. Haar tijdelijke macht zou immers niet durend zijn. Bij het einde 
‘der XIIe en vooral in de XIIIe eeuw herneemt de strijd tussen paus en 
keizer om het « dominium mundi». De Hohenstaufen zullen er hun macht 
bij inschieten en het Duitse Imperium zal eraan ten onder gaan. Maar ook 
het pausdom wordt zwakker door de strijd en zal tenslotte gehavend in de 
handen vallen van het sterk opkomende Frankrijk. De strijd tussen Boni- 
facius VIII (1294-1303) en Philips de Schone zal de inzet zijn van een 
ernstige crisis voor de Westerse Christenheid, 
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EIGENDOMSRECHT 


Om het vraagstuk op te lossen hoe het bezit van de uitwendige stoffelijke 
wereld moet zijn, staan thans twee antwoorden tegenover elkaar : volgens 
het persoonlijk privaat bezit en volgens het gemeenschappelijk bezit. In de 
encyclieken Rerum Novarum en Quadragesimo Anno heeft de katholieke 
Kerk de oplossing van het privaat bezit als een eis van het natuurrecht voorge- 
steld. De bewijzen echter, hiervoor aangegeven, waren reeds enkele tientallen 
jaren tevoren (1840) geformuleerd door de Jezuïet Taparelli d'Azeglio (1). 
Meer dan honderd jaar nadien is een confrater van hem, L. de Sousberghe, 
gaan nazoeken of de katholieke traditie, zeker veel ouder dan 1840, ook niet 
veel rijker en dieper was dan de voorgestelde argumenten (2). Door dit 
historisch onderzoek zag hij niet alleen beter in dat de argumenten niet af- 
doende waren en de oplossing eenzijdig, maar scheen het hem mogelijk een 
synthese op te stellen, waarin privaateigendom en gemeenschapsbezit samen, 
als de natuurlijke struktuur van de stoffelijke wereld moeten gezien worden. 
Aan de hand van dit merkwaardig artikel, willen wij u de oplossing voor- 
leggen van het reeds gesteld probleem, na eerst als basis de katholieke tra- 
ditie hierover vluchtig te hebben geschetst. 

De mens heeft van God als taak gekregen de stoffelijke wereld tot waarde 
te maken als een middel om zich zelf te vervolmaken, en zo aan de Schepper 
de verschuldigde eer te geven. Zal deze valorisatie gebeuren volgens en door 
het systeem van het privaatbezit, ofwel volgens en door het systeem van het 
gemeenschappelijk bezit ? Ziedaar de vraag waarover hier uitsluitend zal 
gehandeld worden. Het gaat dus niet over het fundamentele en klaarblijke- 
lijke recht van de mens de noodzakelijke verbruiksgoederen in privaat bezit 
te hebben, noch over de verdeling der aardse goederen, noch over de grenzen 
en beperkingen die het privaat bezit kunnen en moeten worden opgelegd, 
maar wel over het eerder wijsgerig probleem van de struktuur zelf van de 
wereld volgens privaat- of gemeenschappelijk bezit, of, zoals meestal gezegd 
wordt, over het privaat of gemeenschappelijk bezit van productiegoederen. 


(1) L. TAPARELLI d'AZEGLIO, Saggio teoretico di diritto naturale, appogiato sul 
fatto, Palermo, 1840. 

(2) L. de SOUSBERGHE, Propriété «de droit naturel», thèse néo-scolastique et tra- 
dition scolastique, in Nouvelle Revue Théologique, t. 72, n° 6, 1950, pp. 580-607. 
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Het antwoord van de Middeleeuwen op het probleem kan aldus worden 
samengevat : volgens het strikte natuurrecht moesten alle goederen in ge- 
meenschap bezeten worden, maar na de erfzonde moet de toeëigening van 
goederen worden toegelaten, omwille van de bedorven menselijke natuur om 
luiheid en twist te vermijden. Alleen de genade doet de mens de staat van 
onschuld benaderen, waardoor het terug mogelijk wordt in gemeenschap van 
goederen te leven. Dit was het geval van de primitieve Kerk van Jeruzalem ; 
een ideaal dat alleen nog kan voortleven in de kloostergemeenschappen. 

Deze verklaring werd in haar algemene lijnen door de katholieke traditie 
gedurende eeuwen bewaard en altijd opnieuw herhaald tot aan de Franse 
Omwenteling. Doch in de lekenwereld, die zich vanaf de Renaissance altijd 
meer van de Kerk gaat losmaken, worden nieuwe gegevens aangevoerd, meer 
op het individualisme gebaseerd, en die worden samengebald in het argument 
van Locke : de mens heeft het privaat bezit als een recht op de vrucht van 
zijn arbeid (3). Hoewel deze redenering onvoldoende bleek bij een kritisch 
onderzoek, kende zij toch een immer groeiend succes (4). Hieraan werd in 
de 18e eeuw een argument gevoegd, dat wel min of meer een uitbreiding is 
van het argument van Locke, maar toch gans nieuw klinkt: de mens moet door 
zijn werk voorzien in zijn noden, en dit kan alleen op vaste manier door het 
gevolg van het werk : het privaateigendom. 

Deze nieuwe stroming had zodanig de tijdsgeest beïnvloed, dat het recht 
op privaatbezit door de Franse Omwenteling als een natuurrecht van de per- 
soon wordt uitgeroepen in haar Verklaring over de Rechten van de mens. 
De Franse Omwenteling heeft eveneens in Europa met de omverwerping van 
kloosters en seminaries, ook hun eeuwenlange schooltradities opgeruimd. 
Want als L. Taparelli, de eerste na de omwenteling, een katholiek handboek 
van natuurrecht opstelt, komt er het privaatbezit voor als een natuurrecht 
van de mens met de twee gebruikelijk geworden argumenten. Vooreerst, de 
mens moet door de aardse goederen niet alleen kunnen voorzien in zijn 
huidig bestaan, maar ook in zijn toekomstig, en dit kan hij alleen door een 
standvastig bezit van goederen. Ten tweede, de mens heeft recht op de voort- 
brengst van zijn arbeid, die als een verlengstuk is van zijn eigen persoon ; 
dit veronderstelt ook het privaatbezit van de productiegoederen. 

Deze stelling is dan gemeengoed geworden van de katholieke leer. 
Nochtans de aangehaalde argumenten, zeer vaak herhaald, schijnen sinds 
jaren geen voldoening meer te geven. En inderdaad, zij veronderstellen dat 
het gesteld struktuurprobleem reeds is opgelost, maar lossen het zelf niet op. 


(3) L. LOCKE, Treatise on civil government, 1689. 
(4) TH. RUTHERFORD, Institutes of natural law, 1754. 
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Zij krijgen immers maar betekenis, als men eenmaal heeft bewezen dat het 
bezit van de wereld moet geschieden volgens het privaateigendom. Dan kun- 
nen die principes aangewend worden als verdelingsbasis der goederen of als 
criteria van de hoeveelheid van de goederen, en nog wel in een primitieve 
maatschappij van landbouwers of ambachtslui. Zo bijvoorbeeld, in sommige 
landbouwersgemeenschappen van Afrika of Melanesië, wordt zoveel grond 
aan de persoon gelaten, als hij kan bewerken en hij ook nodig heeft voor 
de behoeften van zichzelf en zijn familie. Daar zijn dus de principes van 
recht op de vruchten van zijn arbeid en waarborg voor de behoeften, de 
basis voor de verdeling en de hoeveelheid van de productiemiddelen. Men 
heeft echter nog niet bewezen dat juist die gronden privaatbezit en niet 
gemeenschapsbezit moesten zijn ; men veronderstelt dat ze het moeten zijn, 
en men komt door het recht op vrucht van de arbeid tot een verdeling van 
de goederen. 

Dit niet oplossen van het struktuurprobleem is wel de grootste zwak- 
heid van die argumenten. En er is nog meer : de bewijsvoeringen spruiten 
voort uit een geest van absoluut individualisme. Dit individualisme noch- 
tans, vooral scherp geformuleerd in de 18de eeuw met zijn geest van per- 
soonlijk initiatief dat ging leiden tot de grote industriële omwenteling, 
houdt in de werkelijkheid geen steek. Want in gelijk welke gevormde gemeen- 
schap zien wij de mensen onderling afhankelijk om elkaars noodwendigheden 
te voldoen. Die onderlinge gebondenheid nu komt vooral sterk tot uiting in 
onze huidige maatschappij, gevormd door de geweldige economische ont- 
wikkeling van de vorige eeuwen ; en waar dan ook die argumenten, gesteund 
op het individualisme, meer dan ooit ontijds gaan klinken. Inderdaad, hoe 
kan men nog spreken van een recht op vrucht van de arbeid, wanneer deze 
in onze geïndustrialiseerde maatschappij enkel een nietig onderdeel vormt 
in de ontzaglijke samenwerking van machines en mensen tot het voortbrengen 
van het product. Hoe zou immers het recht bepaald worden van bestuurder, 
ingenieurs, meestergasten, werklieden, op het afgewerkt fabrieksprodukt ? 
En ten andere, welk nut zouden zij hebben een eigendomsdeel te bewaren in 
de auto, die uit de fabriek komt ? Men kan dus alleen nog spreken over 
een vergoeding van hun arbeid, doch men heeft geen bewijs geleverd voor 
een vast privaat eigendomsrecht. En wat blijft er nog over van het recht 
om te voorzien in de noodwendigheden ? Tegenwoordig is het zeer beperkt. 
Want alleen de maatschappij, in nationaal en internationaal verband, voor- 
ziet en beïnvloedt de economische waarde der goederen, zodat altijd meer en 
meer spraak is van sociale voorzorg en sociale veiligheid. 

Het is dus wel te begrijpen dat een overvloedige katholieke literatuur 
op zoek is naar nieuwe argumenten, zonder evenwel iets gevonden te hebben 
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dat afdoende is. Dit zal L. de Sousberghe ons in een nieuwe synthese voor- 
stellen. 
zn 

Als het privaatbezit, niettegenstaande de onvoldoende verklaringen, 
door een paar eeuwen heen als een natuureis is beschouwd geworden, moet 
het wel zijn dat het op een fundamentele waarheid van het menselijk leven 
gegrondvest is. Hoewel de sociale wijsbegeerte van de 17de en 18de eeuw 
die waarheid schijnt ontdekt te hebben, is zij nochtans niet in staat geweest 
haar voldoende te verwoorden. Die waarheid zullen wij nu trachten te 
omschrijven ; en omdat ze eeuwig is, kan zij niet anders dan harmonisch 
aansluiten bij de blijvende waarheden van de oude traditie. 

Het gaat namelijk over de eminente waarde van de persoonlijke toe- 
eigening of inbeslagneming, d.w.z. : alleen het persoonlijk bezit, niet het 
gemeenschappelijk, is in staat de wereld te beheersen en tot waarde te maken. 
Dit staat vast uit de geschiedenis : noch een volmaakte noch een progressieve 
gemeenschappelijke toeëigening van de wereld heeft ooit bestaan. Alleen het 
individu is uitstekend geschikt om de wereld te doen vooruitgaan. 

Naarmate het individu de stoffelijke wereld meer tot waarde maakt, 
eigent het zich de stoffelijke goederen toe. Want zonder deze toeëigening 
zou het de uitwendige wereld niet valoriseren. Het is dus maar als het indi- 
vidu zich iets toeëigent dat de wereld kan en zal tot waarde gemaakt worden. 
Toeëigening en valorisatie moeten bijgevolg als correlatief beschouwd wor- 
den. M.a.w. de toeëigening die rechtstreeks het privaatbezit betekent, is de 
enige waarborg voor de valorisatie van de wereld. Zulks, vergeten wij het 
niet, is de natuurlijke taak door God aan de mens gegeven. 

Dat is de waarheid ons door de geschiedenis geleerd. Inderdaad, het is 
de individuële toeëigening, die de beschaving van het ene succes naar het 
andere heeft geleid. Want een primitieve maatschappij beheerste de wereld 
nog niet. « La saisie collective de la société primitive, où le territoire et ce 
qu'il porte, à quelques exceptions près, est encore propriété collective, est 
si inchoative qu'elle en mérite à peine le nom : l'homme vivant au stade de 
la cueillette et de la chasse, doit se contenter de ce que la nature lui offre 
sans pouvoir rien lui arracher ; il n'est pas devenu son maître» (5). Maar 
naarmate de mens meer persoonlijk beslag legt op de natuur (privaatbezit) 
zien we de beschaving vooruitgaan : van een jachtstadium naar een land- 
bouwstadium en verder naar een zekere nijverheid. Ditzelfde persoonlijk 
initiatief verdiept en verrijkt het meesterschap van de mens zowel op wijs- 


(5) Art. cit, blz. 598. 


— 262 — 


gerig als op wetenschappelijk: en kunstgebied. Citeren we maar enkele namen 
uit de lange lijst van de grote geesten der beschaving : Archimedes, Aristo- 
teles, S. Thomas van Aquino, Galilei, Da Vinci, Vesalius, Pasteur, Edison, 
Marconi, Einstein. « Qu'est-ce au fond une civilisation comme la nôtre ? Ce 
n'est pas une conquête collective et homogène, mais un énorme ensemble et 
P'héritage le plus disparate d'efforts et de créations individuelles, où le hasard 
de tel ou tel génie individuel pousse le domaine humain infiniment plus 
loin dans une branche que dans les autres, langant, si Fon peut dire des ten- 
tacules de longueurs très inégales à la conquête de l'univers. Alors que 
savoir et folklore primitif sont souvent collectifs et anonymes, notre hitté- 
rature a um nom fixé sur chaque ceuvre et la science moderne un nom attaché 
au moindre de ses pas. » (6). 

Al is dit maar een vaag en vluchtig schema, dat door veel gegevens 
moest genuanceerd worden, toch geeft het een gedacht van de waarde van 
het persoonlijk initiatief, waarmee het privaatbezit gebonden gaat, voor de 
valorisatie van de wereld. 

Doch hoe kan het verklaard worden dat geen collectieve beheersing van _ 
de wereld mogelijk is ? Daartoe kan ons de aloude traditie helpen. Zij wijst 
ons de door de erfzonde bedorven menselijke natuur aan, die omwille van haar 
egoïsme en luiheid het privaatbezit eist. In de lijn van deze aanduiding moe- _ 
ten wij de verklaring nog dieper zoeken. Door de zondeval is het meester- | 
schap van de mens over de wereld gebroken, maar meteen is ook de solidari- 
teit onder de mensen van nature uit vernietigd, Om dus opnieuw tot de 
verovering van de wereld te komen, zal de individuële toeëigening, het 
privaatbezit, noodzakelijk zijn. De ware en uiteindelijke grondslag van het | 
privaatbezit is bijgevolg het gebrek aan solidariteit, waardoor niet een | 
gemeenschappelijk bezit, maar wel het privaatbezit de beheersing, de valori- 
satie van de wereld mogelijk maakt. « Le vrai fondement du domaine indi- | 
viduel n'est pas le développement ou la finalité de la personne humaine, ni 
son droit au fruit du travail, ni non plus le fait qu'il est égoïste et paresseux 
sans le secours de l'intérêt, mais bien le manque de solidarité humaine, qui 
désormais ne permet plus la mise en valeur, occupation du monde, sinon 
grâce à la saisie-domaine individuelle» (7). Í 

Als aldus het privaatbezit is vastgesteld, wat kan er dan nog gezegd. 
worden over het gemeenschappelijk bezit van goederen ? Zal een gemeen: 
schapsbezit mogelijk zijn ? Dit toch heeft de oude traditie altijd als iets. 
natuurlijks voorgesteld. Inderdaad, gemeenschapsbezit en privaatbezit, elk op 


(6) Art. cit, blz. 598. 
(7) Art. cit, blz. 600. 
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een eigen manier, schenen voor de oude schrijvers, beiden een natuurrecht 
te zijn, zonder dat beide gegevens in een synthese konden worden samen- 
gebracht. Daartoe heeft de geniale St Thomas een eerste aanduiding gegeven, 
die later nooit verder werd uitgediept (8). Het kan zo worden voorgesteld : 
bij het begin liggen alle stoffelijke goederen open voor iedereen : « La com- 
munauté négative des biens ». Op die wijze beheerst de mens ze niet. Ze te 
beheersen, d.i. tot waarde maken, gebeurt alleen op uitmuntende wijze door 
de persoonlijke toeëigening, door het privaatbezit. De mens, die zich de stof 
heeft toegeëigend, kan dan zijn bezit in gemeenschap stellen. Bijgevolg, het 
privaatbezit is het practisch noodzakelijke middel om van een negatieve 
gemeenschap van goederen tot een gemeenschappelijk bezit te komen. 

Hoe en in welke mate zal de mens nu zijn bezit in gemeenschap stellen ? 
Vooreerst zullen wij zeggen dat de mens er niet toe verplicht is ; want de 
stof moet altijd meer beheerst, kan altijd verder vervolmaakt worden. Tot 
die verdere valorisatie is het privaatbezit het beste middel. Het bezit zou dan 
alleen noodzakelijk gemeenschappelijk worden, wanneer de stof niet meer 
te vervolmaken was, want die vervolmaking is de bestaansreden van het 
privaatbezit. 

Hoe zal dan practisch het gemeenschapsbezit toch ontstaan ? Door dat 
het individu vrijwillig zijn bezit in een gemeenschappelijk zal laten overgaan. 
De graad of maat waarin dit zal gebeuren, zal afhangen van de kleinere of 
grotere eenheid, die de mensen onder elkaar bindt. Die band van eenheid 
is in zijn wezen niets anders dan de band van liefde. Naarmate deze band 
van eenheid, deze band van liefde, sterker en dieper is, bestaan er in werke- 
lijkheid min of meerdere volmaakte gemeenschappen. Zo onderscheidt men 
over het algemeen drie voorname soorten van gemeenschappen : de religieuze 
gemeenschap, de politieke en deze gesteund op de banden van het bloed ; 
m.a.w. de Kerk, de Staat en de familie. Wij kunnen vaststellen dat in deze 
maatschappijen de gemeenschap van goederen des te groter is, naarmate 
ook de liefdeband sterker is. 

Zo hebben wij de gemeenschappen met een volmaakt gemeenschaps- 
bezit : de Kerk, of juister, de kloostergemeenschap in haar schoot, waar een 
volmaakte eenheid van geest en hart bestaat in éénzelfde ideaal. Ook nog 
de familie, waar die spontane liefdeband bestaat, naar de wet van vlees en 
bloed. 

Zo zijn er de gemeenschappen met onvolmaakt gemeenschapsbezit. 
Hiervan is de Staat het type, waar enkel maar zover gemeenschapsbezit zal 


(8) IIa-Ilae, q. 66, a. 2. 
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bestaan, als de eenheid het eist. T.tz., gemeenschapsbezit voor zover het 
nodig is om het doel van de Staat te verwezenlijken. Omdat die noodwendig: 
heden naargelang de tijd kunnen ontwikkelen, kan dus die eis groter worden ; 
het is een maatschappij met gemeenschapsbezit in wording. Hier kunnen 
dus ondergebracht worden al de gemeenschappen met een beperkte eenheid 
tot een beperkt doel, bv, een vereniging tot bevorderen van de schilderkunst. 
De leden willen juist voor zover één zijn, als het nodig is voor hun gesteld 
doel. In die mate zullen zij ook willen bijdragen tot een gemeenschappelijk 
bezit, nodig om hun doel te verwezenlijken. 

Tot slot kunnen wij dus zeggen dat privaatbezit en gemeenschapsbezit 
enkel twee polen zijn van één ware synthese over het eigendomsrecht : door 
het privaatbezit kan de mens vrijwillig komen tot een gemeenschappelijk 
bezit, naar de maat van de liefde die hij de anderen toedraagt. In dit licht 
moet dan ook worden beoordeeld, zowel de oplossing van het liberalisme 
met een al te groot accent op het privaatbezit, waar de eisen van de liefde 
worden vergeten, als de oplossing van het communisme volgens een exclusief 
gemeenschapsbezit, maar waar de meest fundamentele menselijke waarden, 
als de vrijheid en geestelijkheid, met geweld worden geschonden. 

Deze christelijke oplossing beantwoordt aan de ingewikkelde werkelijk- 
heid, waar allerlei vormen van gemeenschapsbezit moeten samengaan met 
privaatbezit, dat daartoe de mogelijkheid geeft en er het vertrekpunt van is. 

Nochtans moet deze synthese vervolledigd worden met de gegevens van 
de huidige sociale struktuur, waar nationalisatie van sommige goederen zich 
opdringt of een werkelijkheid is geworden. We kunnen dit bondig aldus aan- 
aangeven. Als een gevolg van de ontzaglijke industriële en economische 
ontwikkeling is een gemeenschap van materiële solidariteit ontstaan. Zo kan 
de valorisatie van sommige goederen niet meer verwezenlijkt worden door 
het privaat initiatief, maar is een gemeenschappelijk beheersen van deze 
goederen geboden ; bv, atoomenergie. Nochtans zal in een gemeenschappe- 
lijke beheersing het privaat initiatief nooit kunnen worden uitgesloten, om- 
wille van zijn aangegeven waarde. Men zal dus komen tot een compromis- 
formule, waar private en gemeenschappelijke beheersing van die goederen 
zullen samenwerken. Dit schijnen de proeven op dat gebied in Engeland 
gedaan, te bewijzen. 


G. JOOS 


Acta et Documenta 


A. EX ACTIS PII XII 


Litterae Encyclicae octavo exeunte saeculo a piissimo S. Bernardi 
obitu (1). 


DOCTOR MELLIFLUUS « ultimus inter Patres, sed primis certe non 
impar» (Mabillon, Bernardi Opera, Praef. generalis, n. 23; Migne, En 
CLXXXII, 26) talibus praestitit ingenii animique dotibus, quae caelestibus 
fuere a Deo ditatae muneribus, ut in variis ac nimio saepius turbolentis 
suae aetatis vicibus, sanctitate, sapientia prudentissimogue rerum gerenda- 
rum econsilio dominari prorsus videretur. Quamobrem non modo a Summis 
Pontificibus et a Catholicae Ecclesiae seriptoribus, sed non raro ab haereti- 
cis etiam magnis honestatur laudibus. Itaque Decessor Noster fel. rec. 
Alexander III, eum eum laetantibus omnibus in album Sanctorum Caeli- 
tum rettulit, haec venerabundus scripsit : «… Reduximus ad memoriam 
nostram eiusdem beati viri sanctam ac venerabilem vitam: qualiter ipse 
singulari gratiae praerogativa suffultus, non solum in se ipso sanctitate 
ac religione praefulserit, sed etiam in universa Ecclesia Dei, fidei et doctri- 
nae lumine radiarit. Fructum vero, quem in domo Domini et verbo operatus 
est et exemplo, nullus fere terminus sanctae christianitatis ignorat ; cum 
usque ad exteras quoque et barbaras nationes sanctae religionis instituta 
transmiserit… et infinitam multitudinem peccatorum… ad spiritualis vitae 
rectitudinem revocarit» (Litt. Apost. Contigit olim, XV cal. febr. an. 1174 
Anagniae d.). «Ipse enim fuit — ut C. Baronius scribit — vere apostolicus 
vir, imo verus Apostolus missus a Deo, potens opere et sermone, illustrans 
ubique et in omnibus suum apostolatum sequentibus signis, ut plane nihil 
minus habuerit a magnis Apostolis... dieendus… totius Ecclesiae Catholicae 
ornamentum simul ac fuleimentum» (Annal., t. XII, a. 1153, p. 385. D-E ; 
Romae, ex Typographia Vaticana, MDCVII). 

Ad haec summae laudis praeconia, quibus alia paene innumera addi 
possunt, mentem referimus Nostram, dum oetavum occidit saeculum ex 
quo Sacrì Ordinis Cistercensis restitutor et amplificator ex hac mortali 
vita, quam tanto doctrinae lumine sanctitatisque fulgore illustraverat, 
ad superos pio transitu evolavit. Ac libet admodum excelsa eius promeri- 
ta ita mente repetere scribendogue proponere, ut non modo eius instituti 
sectatores, sed ii etiam omnes, quos quidguid verum est, quidquid pul- 
chrum, quidquid sanctum summopere delectat, inde habeant ut ad prae- 
clara eius sequenda virtutis exempla se excitatos sentiant. 


Eius doctrina ex Sacrarum Litterarum Sanetorumque Patrum paginis, 
gquas alta mente meditando nocturna versabat manu, versabat diurna, fere 
tota hausta fuit ; non autem ex subtilibus dialecticorum ac philosophorum 
ratiocinationibus, quas non semel posthabere videtur (cfr. Serm. in festo 
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SS. Apost. Petri et Pauli, n. 3; Migne PL, CLXXXIII, 407 ; et Serm. II in 
festo Pentec. n. 5 ; Migne, PL „CLXXXIII, 332-B). Animadvertendum tamen 
est non eum humanam philosophiam respuere, quae veri nominis philo- 
sophia sit, quae nempe ad Deum conducat, ad recte vivendum ad christia- 
namgque sapientiam; sed eam potius, quae inani vaniloquentia fallacibusque 
cavillationum praestigiis sibi sumat ad divina praefidenti ausu scandere, 
omniaque Dei arcana perscrutari ; ita quidem ut — quod saepius eo etiam 
tempore eveniebat — fidei integritatem violet et in haeresim misere pro- 
labatur. 

«Vides... — ipse scribit — quomodo [S. Paulus Apostolus (1 Cor. 8, 
2)] fructum et utilitatem scientiae in modo sciendi constituit ? Quid ergo 
dicit modus sciendi? quid? nisi ut scias quo ordine, quo studio, quo fine, 
quaeque nosse oporteat ? Quo ordine : ut id prius, quod maturius ad salu- 
tem ; quo studio : ut in ardentius, quod vehementius ad amorem ; quo fine : 
ut non ad inanem gloriam, aut curiositatem, aut aliquid simile, sed tan- 
tum ad aedificationem tuam vel proximi. Sunt namque qui scire volunt eo 
fine tantum ut sciant; et turpis curiositas est. Et sunt qui scire volunt, 
ut sciantur ipsi; et turpis vanitas est… Et sunt item qui scire volunt ut 
scientiam suam vendant, verbi causa, pro pecunia, pro honoribus ; et turpis 
quaestus est. Sed sunt quoque qui scire volunt, ut aedificent ; et caritas est. 
Et item qui scire volunt, ut aedificentur ; et prudentia est» (In cantica, 
serm. XXXVI, 3; Migne, PL, CLXXXIII, 986-C, D). 

Doctrinam autem, vel potius sapientiam, quam ipse sequitur vehe- 
menterque adamat, aptissime hisce verbis describit: « Est quippe spiritus 
sapientiae et intellectus, qui instar apis ceram portantis et mel, habet 
omnino et unde accendat lumen scientiae, et unde infundat saporem gra- 
tiae. Neuter ergo se osculum percepisse putet, sive qui veritatem intelli- 
git, nee diligit ; sive qui diligit, nec intellegit» (Ibid, serm. VIII, 6; Mi- 
gne, PL, CLXXXIII, 813-A, B). « Quid faceret eruditio absque dilectione ? 
Inflaret. Quid absque eruditione dilectio ? Erraret» (Ibid, serm. LXIX, 2; 
Migne, PL, CLXXXIII, 1113-A). « Est enim tantum lucere, vanum ; tantum 
ardere parum ; ardere et lucere perfectum» (In Nat. S. loan. Bapt., serm. 
3; Migne, PL, CLXXXIII, 399-B). Unde autem vera germanaque doctri- 
na oriatur, et quomodo cum caritate coniungatur oporteat, hisce verbis 
explanat : « Sapientia est Deus, et vult se amari non solum dulciter, sed 
et sapienter… Alioquin facillime zelo tuo spiritus illudet erroris, sì scien- 
tiam negligas; nec habet callidus hostis machinamentum efficacius ad 
tollendam de corde dilectionem, quam se efficere possit, ut in ea incaute, et 
non eum ratione ambuletur» (In Cantica, serm. XIX, 7; Migne, PL, 
CLXXXIII, 866-D). 

Quibus ex verbis luculenter patet Bernardum id unum pervestigando 
contemplandoque quaesivisse, ut quos undique collegisset veritatis radios, 
eos amore potius, quam humanarum opinationum subtilitate permotus et 
actus, ad Summum converteret Verum ; lucem ab eo mentibus impetrans, 
animis caritatis ignem, rectasque moderandis moribus normas. Haec est 
profecto vera sapientia, quae humana omnia transcendit, et quae omnia 
ad suum fontem, hoe est ad Deum reducit, ut ad eum convertat homines. 
Doctor nempe Mellifluus non ingenii sui acie confisus, per incertos male- 
que tutos ratiocinantis mentis anfractus lento molimine procedit, non labo- 
riosis illis callidisque syllogismis innititur, quibus sui temporis dialectici 
non pauci saepenumero abutebantur, sed veluti aquila, quae oculis solem 
intueri conatur, vollatu rapidissimo ad veritatis verticeem contendit. Caritas 
enim, qua ipse agebatur, repagula nescit, ac veluti alas mentibus addit. 
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Ei videlicet doctrina non meta ultima est, sed iter potius, quod ducit ad 
Deum ; non frigida res est, in qua inaniter remoretur animus, quasi secum 
colludens fluctuantibus fulgoribus captus, sed amore movetur, impellitur, 
regitur. Quamobrem hac sapientia suffultus Bernardus, meditando, con- 
templando amandoque ad summum ascendit mysticae disciplinae apicem, et 
eum Deo ipso coniungitur, interdum paene infinita beatitate hac etiam in 
mortali vita perfruens. 

Eius autem seribendi genus vivax, floridum, profluens ac sententia- 
rum luminibus distinctum, tali suavitate dulcedineque perfunditur, ut legen- 
tium mentem alliciat, delectet, ad superna revocet; ut pietatem excitet, 
alat, conformet ; ut animum denique ad persequenda bona compellat, quae 
non caduca, non fluxa sint, sed vera, sed perpetuo mansura. Hac de causa 
eius scripta magno semper in honore fuere ; atque ex iisdem paginas non 
paucas, caelestia redolentes, flagrantemque spirantes pietatem, Ecclesia 
ipsa in sacram liturgiam induxit (cfr. Brev. Rom. in festo SS. Nom. Iesu ; 
die III infra octavam Concept. Immaculatae B. M. V.; in octava Assum- 
ptionis B. M. V.; in festo septem Dolor. B. M. V.; in festo sacrat. Rosarii 
B. M. V.; in festo S. Iosephi Sp. B. M. V. ; in festo S. Gabrielis Arch.). Vi- 
dentur enim quasi Divini Spiritus afflatu alitae, ac tali lucis splendore coru- 
scantes, qui numquam per saeculorum decursum restingui queat, cum 
ex scriptoris animo oriatur veritatem caritatemque sitientis, ceterosque 
enutrire ad suique imaginem conformare exoptantis (cfr. Fénelon, Pané- 
gyriaue de St. Bernard). 


Placet, Venerabiles Fratres, de hac mystica disciplina nonnullas pul- 
cherrimas sententias ex eius libris in communem utilitatem referre : « Do- 
cuimus omnem animam, licet oneratam peccatis, vitiis irretitam, captam 
illecebris, exsilio captivam, corpore carceratam… licet, inguam, sic dam- 
natam et sic desperatam ; docuimus tamen hanc in sese posse advertere, 
non modo unde respirare in spem veniae, in spem misericordiae queat, 
sed etiam unde audeat aspirare ad nuptias Verbi, eum Deo unire foedus 
societatis non trepidet, suave amoris iugum cum Rege ducere angelorum 
non vereatur. -Quid enim non tute audeat apud eum, cuius se insignem 
cernit imaginem, illustrem similitudinem novit?» (In Cantica, serm. 
LXXXIII, 1; Migne, PL, CLXXXIII, 1181-C, D). «Talis conformitas ma- 
ritat animam Verbo, cum cui videlicet similis est per naturam, similem 
nihilominus ipsì se exhibet per voluntatem, diligens sicut dilecta est. Ergo 
si perfecte diligit, nupsit. Quid hac conformitate iucundius? quid opta- 
bilius caritate, qua fit, ut humano magisterio non contenta, per temet, 
o anima, fiducialiter accedas ad Verbum, Verbo constanter inhaereas, 
Verbum familiariter perconteris, consultesque de omni re, quantum intel- 
lectu capax, tantum audax desiderio? Vere spiritualis sanctique con- 
nubii contractus est iste. Parum dixi, contractus : complexus est. Com- 
plexus plane, ubi idem velle, et nolle idem, unum facit spiritum de duobus. 
Nee verendum ne disparitas personarum claudicare in aliquo faciat conve- 
nientiam voluntatum, quia amor reverentiam nescit. Ab amando quippe 
amor, non ab honorando denominatur… Amor sibi abundat, amor ubi 
venerit, ceteros in se omnes traducit et captivat affectus. Propterea qui 
amat, amat, et aliud novit nihil» (Ibid, 3; Migne, PL, CLXXKXTII, 
1182-C, D). 

Postquam vero animadvertit Deum magis potiusque velle ab homini- 
bus amari, quam timeri et honorari, haec acute sagaciterque adiungit : « Is 
[amor] per se sufficit, is per se placet et propter se. Ipse meritum, ipse 
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praemium est sibi. Amor praeter se non requirit causam, non fructum. 
Fructus eius, usus eius. Amo quia amo; amo ut amen. Magna res amor, 
si tamen ad suum recurrat principium, si suae origini reditus, si refu- 
sus suo fonti, semper ex eo sumat unde iugiter fluat. Solus est amor ex 
omnibus animae motibus, sensibus, atque affectibus in quo potest creatu- 
ra, etsi non ex aequo, respondere Auctori, vel de simili mutuam reddere 
vicem» (Ibid, 4; Migne, PL, CLXXXIII, 1183-B). 

Divinum hunc amorem, quo eum Deo iungi possumus arctissime, cum 
ipse saepenumero contemplando precandoque expertus fuerit, eius ex ani- 
mo haec erumpunt incitata verba: «Felix [anima], quae meruit praeve- 
niri in tantae benedictione dulcedinis! Felix, cui tantum felicitatis com- 
plexum experiri donatum est ! Quod non est aliud, quam amor sanctus et 
castus, suavis et dulcis; amor tantae serenitatis, quantae et sinceritatis ; 
amor mutuus, intimus, validusque, qui non in carne una, sed uno plane 
in spiritu duos iungat, duos faciat iam non duos, sed unum, Paulo dicente 
(efr. 1 Cor, 6, 17) : ” Qui adhaeret Deo, unus spiritus est”’» (In Cantica, 
serm. LXXXIII, 6; Migne, PL, CLXXXIII, 1184-C). 

Haec excelsa Claravallensis Doctoris de re mystica doctrina, quae hu- 
mana omnia desideria exsuperat atque explere potest, videtur inter- 
dum hac nostra aetate vel neglegi ac posthaberi, vel in oblivionem venisse 
multorum ; qui quidem, cotidianis curis negotiisque distenti, nihil aliud 
guaerunt atque exoptant, nisi quod utile ac frugiferum mortali huic vitae 
sit; ac fere numguam oculos mentemque ad Caelum erigunt; fere num- 
quam ad superna aspirant, non peritura bona. 

Atqui, etsi non omnes possunt divinae illius contemplationis verticem 
attingere, de qua Bernardus elatis sententiis elatisque verbis loquitur, 
etsi non omnes queunt tam intime se cum Deo coniungere, ut arcano quo- 
dam modo caelestis connubii vinculis cum Summo Bono se copulatos sen- 
tiant ; omnes tamen possunt ac debent ex terrenis hisce rebus ad caele- 
stia identidem relevare animum, ac Supremum omnium Largitorem. mu- 
nerum actuosissima voluntate adamare. 


Quapropter, dum hodie plurimorum in animis caritas erga Deum vel 
pedetemptim defervescit, vel non raro etiam est omnino restincta, haec Mel- 
liflui Doetoris scripta intenta mente meditanda esse putamus; ex eorum 
enim sententiis, quae ceteroquin ex Evangelio proluunt, cum in privatam 
uniuscuiusgue vitam, tum in publicam etiam hominum consortionem nova 
supernaque vis permanare potest, quae civium mores regat christianisque 
praeceptis conformet; atque adeo tot tantisque malis, quibus turbatur 
ac conflictatur societas, opportuna remedia praebere possit. Cum enim 
homines Auctorem suum, ex quo omnia, quaecumque habent, oriuntur, 
ut oportet non diligunt, tum neque ipsi inter se amant; quin imo — ut 
saepius evenit — odio simultateque ab se invicem disiunguntur, ac sibi 
mutuo acriterque adversantur. Deus autem Pater est amantissimus om-_ 
nium nostrum ; nosque fratres in Christo sumus, quos ipse sacro suo pro-_ 
fuso sanguine redemit. Quotiescumque igitur Deum amantem non reda- 
mamus, eiusque divinam paternitatem reverentes non agnoscimus, fraterni 
gquogue amoris vincula misere dilacerantur ; atque — ut interdum proh_ 
dolor videre est — discordiae, contentiones, inimicitiaeque infeliciter erum- 
punt ; quae quidem eo etiam procedere possunt, ut ipsa humanae commu- 
nitatis fundamenta subruant atque subvertant. 

Oportet igitur hane divinam caritatem, qua Claravallensis Doctor tam 
vehementer exarsit, omnium animis restituere, si volumus ut christiani 
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_ ubique refloreant mores, ut catholica religio frugifere suum munus explere 


possit, utque sedatis dissidiis ecompositisqgue iustitia aequitateque rebus 
omnibus, serena pax fatigato et anxio humano generi affulgeat. 

Hac caritate, qua cum Deo semper impensissimeque iungamur necesse 
est, ii potissimum ferveant, qui Melliflui Doctoris institutum amplexi 
sunt, itemque omnes e cleri ordine, quibus peculiare officium est ad divi- 
num refovendum amorem ecohortari atque excitare ceteros. Quo quidem 
divino amore — ut diximus — nostris hisce temporibus, si ungquam alias, 
tantopere indigent cives, indiget domesticus convictus, universa indiget 
hominum societas. Eo enim flagrante, atque impellente animos ad Deum, 
supremam mortalium metam, ceterae vigescunt virtutes; dum contra, 
eo remisso, vel restincto, tranquillitas, pax, gaudium ceterague omnia 
veri nominis bona sensim remittunt, vel omnino restinguuntur, utpote quae 
ab eo profluant, qui «caritas est» (1 Io. 4, 8). 


De hac divina caritate nemo fortasse tam praeclare, tam alte, tam vehe- 
menter, quam Bernardus, loeutus est. « Causa diligendi Deum — ita ipse — 
Deus est ; modus, sine modo diligere» (De diligendo Deo, c. I; Migne, PL, 
CLXXXII, 974-A). « Ubi autem amor est, labor non est, sed sapor» (In 
Cantica, serm. LXXXV, 8; Migne, PL, CLXXXIII, 1191-D). Quod quidem 
se iam expertum esse fatetur, cum seribit : «O amor sanctus et castus ! o 
duleis et suavis affectio !…. eo suavior et dulcior, quo totum divinum est 
quod sentitur. Sic affici, deificari est» (De diligendo Deo, c. X, 28 ; Migne, 
PL, CLXXXII, 991-A). Atque alibi: « Bonum mihi, Domine, in tribulatio- 
ne magis amplecti te in camino habere te mecum, quam esse sine te vel 
in Caelo» (In Ps. CLXXXX, sem. XVII, 4; Migne PL, CLVVVIII, 252-C). 
Cum autem ad summam perfectamque caritatem pervenit, qua cum ipso 
Deo intimo connubio copulatur, tum tali laetitia, tali pace fruitur, quali 
nulla alia maior esse potest: «O verae quietis locus… in quo Deus non 
quasi turbatus ira, nec velut distentus eura prospicitur ; sed probatur vo- 
luntas eius in eo bona, et beneplacens, et perfecta. Visio ista non terret, sed 
mulcet ; inguietam curiositatem non excitat, sed sedat ; nec fatigat sensus, 
sed tranquillat. Hic vere quiescitur. Tranquillus Deus tranquillat omnia ; 
et quietum aspicere, quiescere est» (In Cantitca, serm. XXIII, 16, Migne, 
PL, CLXXXIII, 893-A, B). 

Verumtamen haec perfecta quies non mors animi est, sed vita vera. 
« Magis... istiusmodi vitalis vigilgue sopor sensum interiorem illuminat et, 
morte propulsata, vitam tribuit sempiternam. Revera enim dormitio est, 
duae tamen sensum non sopiat, sed abducat. Est et mors — quod non du- 
bius dixerim — quoniam Apostolus quosdam in carne adhuc viventes 
commendando, sic loquitur (Coloss. III, 3) : « Mortui estis, et vita vestra 
abscondita est cum Christo in Deo» (In Cantica, serm. III, 3 ; Migne, PL, 
CLXXXIII, 1031-A). 


Haec perfecta quies animi, qua amanti Deo redamantes fruimur, et 
qua nos nostrague omnia ad eum convertimus ac dirigimus, non ad socor- 
diam, non ad ignaviam, non ad inertiam nos reducit, sed ad impigram, 
sollertem, actuosamgue navitatem; qua quidem et nostram salutem, et 
ceterorum etiam, divina aspirante gratia, procurare contendamus. Excelsa 
enim eiusmodi contemplatio ac meditatio, quae divino amore agitur atque 
impellitur, « regit affectus, dirigit actus, corrigit excessus, componit mores, 
vitam honestat et ordinat, postremo divinarum pariter et humanarum 
rerum scientiam confert. Haec est, quae confusa disterminat, hiantia cogit, 
sparsa colligit, secreta rimatur, vera vestigat, veri similia examinat, ficta 
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et fucata explorat. Haec est, quae agenda praeordinat, acta recogitat, ut 
nihil ín mente resideat aut incorrectum, aut correctione egens. Haec est, 
quae in prosperis adversa praesentit, in adversis quasi non. sentit ; quorum 
alterum fortitudinis, alterum prudentiae est» (De Consid. I, ce, c. 7; Migne, 
PL, CLXXXII, 737-A, B). 


Ac revera, quamvis in altissima suavissimaque eiusmodi meditatione 
contemplationeque defixum se esse percupiat, quae divino spiritu alatur, 
Claravallensis tamen Doctor cellae suae, quae « continuata dulcescit» (De 
imit. Ch, I, 20, 5) non concluditur parietibus, sed ubicumque Dei Ecclesiae- 
que agitur causa, consilio, voce et opera promptissimus adest. Asseverabat 
enim non «cuiguam sibi, sed omnibus esse vivendum» (In Cantica, serm. 
XLI, 6; Migne, PL, CLXXXIII, 987-B). Ac praeterea haec de se de suisque 
seribebat : « Sie et fratribus nostris, inter quos vivimus, ipso iure fraterni- 
tatis et societatis humanae consilii sumus et auxilii debitores» (De Ad- 
ventu D., serm. III, 5 ; Migne, PL, CLXXXIII, 45-D). Cum vero religionem 
sanctissimam in discrimen adductam, vel vexationibus turbatam maerenti 
animo videbat, nullis parcebat laboribus, nullis itineribus, nullisque curis 
ut eam strenue defenderet ac pro facultate iuvaret. « Nulla... quae Dei esse 
constiterit — ita ipse — a me duco aliena» (Epist. 20 [ad Card. Haimeri- 
cum]; Migne, PL, CLXXXII, 123-B). Atque ad Ludovicum Francorum 
Regem haec animose seribit: « Nos, Ecclesiae filii, matris iniurias, con- 
temptum et conculcationem omnino dissimulare non possumus… Profecto 
stabimus et pugnabimus usque ad mortem, si ita oportuerit, pro matre 
nostra, armis quibus licet ; non scrutis et gladiis, sed precibus fletibusque 
ad Deum» (Epist. 221, 3; Migne, PL, CLXXXII, 386-D, 387-A). Ad 
Petrum vero Abbatem Cluniacensem: «Et glorior in tribulationibus, si 
quas dignus habitus sum pro Ecclesia pati. Haec plane gloria mea et exal- 
tans caput meum, Ecclesiae triumphus. Nam si socii fuimus laboris, erimus 
et consolationis. Collaborandum fuit et compatiendum matri… » (Epist. 417, 
1; Migne, PL, CLXXXII, 304-C, 305-A). 

Cum autem mystieum Iesu Christi corpus tam infesto turbaretur schis- 
mate, ut boni etiam hinc inde aestuarent animo, ipse in componendis 
dissidiis et in redintegranda feliciter animorum unitate totus fuit. Cum 
Principes, terreni dominii ambitu, formidolosis disiungerentur discordiis, 
ex quibus magna proficisci poterant in populos detrimenta, ipse sequester 
pacis mutuaeque exstitit concordia conciliator. Cum denique sacra Palaes- 
tinae loca, quam Divinus Redemptor suo sacravit sanguine, summo in 
diserimine essent, atque externis copiis infense premerentur, ex Pontificis 
Summi mandato ad novam suspiciendam expeditionem Cruce signatorum 
elata voce elatioreque caritate christianos Principes ac populos excitavit ; 
quod quidem, si felicem non obtinuit exitum, procul dubio non ei culpae 
tribuendum est. | 

Et cum potissimum catholicae fidei ae morum integritas, a maioribus 
quasi sacra hereditate tradita, Abaelardi praesertim, Arnaldi a Brixia ac 
Gilberti Porretani opera, detrimentosum in periculum adduceretur, tum _ 
et scriptis editis sapientissimis, et laboriosis factis itineribus, omnia, quae- 
cumque divina suffultus gratia potuit, conatus est, ut errores profliga- 
rentur ac damnarentur, utque errantes, pro facultate, ad rectam viam ad 
frugemque bonam revocarentur. 


Hac autem in re, cum probe nosceret non tam doctorum sapientiam 
valere, quam Romani praesertim Pontificis auctoritatem, hanc eandem 
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auctoritatem interponendam curavit, quam in dirimendis eiusmodi quae- 
stionibus et summam agnoscebat et omnino falli nesciam. Siquidem De- 
cessori Nostro beatae memoriae Eugenio III, qui olim disciplinae suae 
alumnus fuerat, haec scribit, quae suam erga eum caritatem reveren- 
tiamque impensissimam sapiunt, cum ea animi libertate coniunctam, quae 
Sanctos addecet : « Amor dominum nescit, agnoscit filium et in infulis.… 
Monebo te proinde non ut magister, sed ut mater ; plane ut amans» (De 
Consid., Prolog. ; Migne, PL, CLXXXII, 727-A, 728-A, B). Ac deinde vehe- 
mentibus hisce verbis eum appellat : «Quis es? Sacerdos magnus, Sum- 
mus Pontifex. Tu princeps Episcoporum, tu heres Apostolorum... postestate 
Petrus, unctione Christus. Tu es cui claves traditae, cui oves creditae sunt. 
Sunt quidem et alii Caeli ianitores, et gregum pastores ; sed tu tanto glo- 
riosius, quanto et differentius utrumque prae ceteris nomen hereditasti. 
Habent illi sibi assignatos greges, singuli, singulos: tibi universi crediti, 
uni unus. Nee modo ovium, sed et pastorum tu unus omnium pastor » 
(Ibid. II, e. 8; Migne, PL, CLXXXII, 751-C, D). Et rursus : « Orbe exeun- 
dum ei, qui forte volet explorare quae non ad tuam pertinent curam » 
(Ibid, III, ce. 1 ; Migne, PL, CLXXXII, 757-B). 

Inerrans autem Romani Pontificis magisterium, cum de rebus rationi- 
busque fidei ac morum agitur, plane luculentergue agnoscit. Etenim Abae- 
lardi errores animadvertens, qui «eum de Trinitate loquitur, sapit Arium ; 
eum de gratia, sapit Pelagium ; cum de persona Christi, sapit Nestorium » 
(Epist. 192; Migne, PL, CLXXXII, 358-D, 359-A) ; «qui … ponit in 
Trinitate gradus, in maiestate modos, numeros in aeternitate» (De error. 
Abaelardi, I, 2; Migne, PL, CLXXXII, 1056) ; et in quo «omnia usurpat 
sibi humanum ingenium, fidei nil reservans» (Epist. 188; Migne, PL, 
CLXXXII, 353-A, B); non modo subtiles, contortulas ac fallaces eius 
praestigias captionesque discutit, diluit, ac refellit, sed etiam ad Decessorem 
Nostrum imm. mem. Innocentium II de causa huius generis gravissima 
haec scribit : « Oportet ad vestrum referri apostolatum pericula quaeque… 
ea praesertim, quae de fide contingunt. Dignum namque arbitror ibi potissi- 
mum resarciri damna fidei, ubi possit fides sentire defectum. Haec quippe 
huius praerogativa Sedis… Tempus est ut vestrum agnoscatis, Pater aman- 
tissime, principatum. In eo plane Petri impletis vicem, cuius tenetis et 
Sedem, si vestra admonitione corda in fide fluctuantia, confirmatis, si 
vestra auctoritate conteritis fideì corruptores » (De error. Abaelardi, Praef.; 
Migne, PL, CLXXXII, 1053, 1054-D). 


Unde autem hic humilis monachus, qui paene nullis humanis opibus 
pollebat, vim haurire potuerit, qua difficultates etsi arduas vinceret, 
dguaestiones implicatissimas resolveret, et impeditissimas causas dirimeret, 
tum solummodo intellegi potest, cum excelsa illa consideratur, qua ful- 
gebat, vitae sanctimonia, cum impenso veritatis studio coniuncta. Fla- 
grantissima praesertim caritate aestuabat, ut diximus, erga Deum, erga 
proximos, quae quidem, ut nostis, Venerabiles Fratres, totius Evangeli 
praecipuum ac quasi compendiarium praeceptum est; ita quidem ut non 
modo cum caelesti Patre mystico ac perenni vinculo copularetur, sed 
etiam nihil magis optaret, quam homines lucrari Christo, sanctissima Ec- 
clesiae iura tueri, ac catholicae fidei integritatem strenuo pectore defendere. 

In tanta autem, qua florebat, apud Summos Pontifices, apud Principes 
et apud populos gratia aestimationeque, non efferebatur animo, non fluxam 
inanemque hominum captabat gloriam, sed ea semper renidebat christiana 
humilitate, quae « virtutes alias accipit … servat acceptas … servatas con- 
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summat» (De moribus et off. Episc., seu Epist. 42, 5, 17 ; Migne, PL, 
CLXXXII, 821-A) ; ita «ut absque ista… nec esse virtutes videantur » 
(Ibid.). Quamobrem « non sollicitavit animam eius honor oblatus, nec mo- 
tus est pes eius ut inclinaret se ad gloriam ; nec magis eum delectabat tiara 
et annulus, quam rastrum et sarculus » (Vita Prima, IL, 25; Migne, PL, 
CLXXXV, 283-B. Ac dum tot tantosque in Dei gloriam christianique 
nominis profectum exaltabant labores, se esse profitebatur « servorum Dei 
inutilem servum» (Epist. 37; Migne, PL, CLXXXII, 143-B) «vilem ver- 
miculum» (Epist. 215 ; Migne, PL. CLXXXII, 379-B), « arborem sterilem » 
(Vita Prima, V. 12; Migne, Pl, CLXXXV, 358-D), « peccatorem, cine- 
rem… >» (In cantica, serm. LXXI, 5 ; Migne, PL, CLXXXIII, 1123-D). Quam 
quidem christianam humilitatem ceterasque virtutes adsidua alebat cae- 
lestium rerum contemplatio ; alebant incensae ad Deum admotae preces, 
quibus et.sibi suisque inceptis atque operibus supernam conciliabat 
gratiam. 

Peculiarissimo modo in Iesum Christum, Divinum Redemptorem, tam 
vehementi ferebatur amore, ut eo permotus atque excitatus pulcherri- 
mas elatasque exararet paginas, quae omnibus admirationi sunt, om- 
niumque legentium pietatem refovent. «Quid aeque mentem cogitantis 
impinguat… virtutes roborat, vegetat mores bonos atque honestos, castas 
fovet affectiones 2 Aridus est omnis animae cibus, si non oleo isto infun- 
ditur ; insipidus est, si non hoe sale conditur. Si disputes aut conferas, 
non sapit mihi, nisi sonuerit ibi Iesus. Iesus mel in ore, in aure melos, 
in corde iubilus. Sed est et medicina. Tristatur aliquis vestrum ? Veniat in 
cor Iesus, et inde saliat in os ; et ecce ad exortum nominis lumen, nubilum 
omne diffugit, redit serenum. Labitur quis in crimen? currit insuper ad | 
ladueum mortis desperando? Nonne si invocet nomen vitae, confestim 
respirabit ad vitam ?… Cui, in periculis palpitanti et trepidanti, invoca- | 
tum virtutis nomen non statim fiduciam praestitit, depulit metum ?.… Ni- | 
hil ita irae impetum cohibet, superbiae tumorem sedat, sanat livoris vul- _ 
nus… » (In Cantica, serm. XV, 6; Migne, PL, CLXXXIII, 846-D, 847-A, B). 

Cui quidem in Iesum Christum incensae caritati tenerrima ac suavis- _ 
sima iungebatur pietas erga excelsam eius Genetricem, quam utpote aman- | 
tissimam matrem redamabat et colebat impense. Potentissimo eius patro- 
einio ita confidebat, ut haec scribere non dubitaret: « Nihil nos Deus 
habere voluit, quod per Mariae manus non transiret» (In vigil. Nat. Domi- 
ni, serm. III, 10 ; Migne, PL, CLXXXII, 100-A). Itemque : « Sic est voluntas 
eius, qui totum nos habere voluit per Mariam» (Serm. in Nat. Mariae, 7 ; 
Migne, PL, CLXXXIII, 441-B). 

Ac placet heic, Venerabiles Fratres, illam meditationi omnium propo- 
nere paginam, qua fortasse de Deiparae Virginis laudibus nulla pulchrior 
habetur, nulla vehementior, nulla ad excitandum in eam amorem nostrum 
aptior, neque utilior ad refovendam pietatem et ad eius persequenda vir- 
tutum exempla : « Maris stella dicitur, et Matri Virgini valde convenien- 
ter aptatur. Ipsa namque aptissime sideri comparatur ; quia sicut sine sui 
corruptione sidus suum emittit radium, sie absque sui laesione Virgo 
parturit Filium. Nee sideri radius suam minuit claritatem, nec Virgini 
Filius suam integritatem. Ipsa est igitur nobilis illa stella ex Iacob orta, 
cuius radius universum orbem illuminat, cuius splendor et praefulget in 
supernis, et inferos penetrat… Ipsa, inquam, est praeclara et eximia stella, 
super hoe mare magnum et spatiosum necessario sublevata, micans meri- 
tis, illustrans exemplis. O quisquis te intelligis in huius saeculi profluvio 
magis inter procellas et tempestates fluctuare, quam per terram ambu- 
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lare ; ne avertas oculos a fulgore huius sideris, si non vis obrui procellis. 
Si insurgant venti tentationum, si incurras scopulos tribulationum ; respice 
stellam, voca Mariam. Si iactaris superbiae undis, si ambitionis, sì detra- 
ctionis, si aemulationis: respice stellam, voca Mariam. Si iracundia, aut 
avaritia, aut carnis illecebra naviculam concusserit mentis: respice ad 
Mariam. Si ecriminis immanitate turbatus, conscientiae foeditate confusus, 
iudicii horrore perterritus, baratro incipias absorberi tristitiae, despera- 
tionis abysso : cogita Mariam. In periculis, in angustiis, in rebus dubiis, 
Mariam cogita, Mariam invoca. Non recedat ab ore, non recedat a corde ; 
et ut impetres eius orationis suffragium, non deseras conversationis exem- 
plum. Ipsam sequens, non devias; ipsam rogans, non desperas ; ipsam 
cogitans, non erras. Ipsa tenente non corruis ; ipsa protegente non metuis ; 
ipsa duce non fatigaris ; ‘ipsa propitia pervensis» (Hom. II super « Missus 
est», 17 ; Migne, PL, CLXXXIII, 70-B, C, D, 71-A). 

Putamus autem nullo meiore modo Nos posse Encyclicis hisce Litteris 
finem facere, quam si Melliflui Doctoris verbis invitemus omnes ad pieta- 
tem impensiore cotidie studio excitandam erga almam Dei Genitricem, 
itemque ad excelsas eius virtutes pro peculiari euiusque suae condicione 
actuosissime imitandas. Si saeculo vertente duodecimo gravia incumbebant 
pericula in Ecclesiam in humanamgque societatem, haud minora certo discri- 
mina impendent in aetatem hanc nostram. Catholica fides, ex qua suprema 
oriuntur hominibus solacia, haud raro languescit in animis, ac vel etiam 
in nonnullis regionibus nationibusque publice impugnatur acerrime. 
Christiana autem religione vel neglecta, vel hostiliter eversa, cernere 
proh dolor est privatos publicosque mores a recta deerrare via, atque inter- 
dum etiam per errorum anfractus ad vitia misere prolabi. 

In caritatis loeum, quae perfectionis, concordiae ac pacis vinculum est, 
odia, simultates, discordiae sufficiuntur. 

Inquietum aliquid, anxium, ac trepidum incedit animos hominum ; per- 
timescitur nempe ne, si lux Evangelii multorum in mentibus pedetemptim 
remittat atque elanguescat, vel — quod deterius est — si ab lisdem respua- 
tur prorsus, ipsa civilis ac domesticae consortionis fundamenta labent ; at- 
que adeo peiora usque et infeliciora tempora emergant. 

Quemadmodum igitur Claravallensis Doctor a Deipara Virgine Maria 
opem petiit et obtinuit turbolentae aetati suae, ita nos omnes eadem im- 
pensissima pietate supplicationeque a Divina Matre nostra contendamus ut 
gravibus hisce malis, quae iam ingruunt, vel timentur, opportua impetret 
a Deo remedia ; detque, divino auxilio, benigna ac potentissima ut sincera, 
solida, ac frugifera pax Ecclesia, populis, gentibus tandem aliguando 
affulgeat. 

Hi sunto uberes salutaresque fructus, quos, auspice Bernardo, saecu- 
lares piissimi eius obitus celebrationes afferant; hoc supplicando una 
Nobiscum deprecentur omnes, dum Melliflui Doctoris exempla intuentes 
meditantesque sanctissimis eius vestigiis studiose alacritergue insistere 
enitantur. 

Quorum salutarium fructuum conciliatrix esto Apostolica Benedictio, 
dquam vobis, Venerabiles Fratres, gregibus unicuigue vestrum concreditis, 
atque ijs peculiari modo, qui S. Bernardi institutum amplexi sunt, effusa 
caritate impertimus. 

Datum Romae, apud S. Petrum, die XXIV mensis Maii, in festo Pen- 
tecostes, anno MDCCCCLIII, Pontificatus Nostri quinto decimo. 
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B. EX ACTIS SS. CONGREGATIONUM 


IL. E Suprema Sacra Congregatione S. Officii 


Decretum : De Missa vespertina in navi (2). 


Quaesitum est ab hac Suprema S. Congregatione S. Officii: 

1. Utrum Ordinarii locorum, ad normam n. VI Constitutionis Aposto- 
licae « Christus Dominus», permittere valeant Missae vespertinae cele- 
brationem in favorem christifidelium qui navibus addieuntur, maritimo iti- 
nere perdurante ; 

et quatenus affirmative : 

2. Quinam sit Ordinarius loei competens in casu. 

E.mi ac Rev.mi Patres huius Supremae S. Congregationis, re mature 
perpensa, in Plenario Coetu feriae IV, habito die 25 martii 1953, responden- 
dum deereverunt : 

Ad 1. Affirmative. 

Ad 2. Competens est ad praedictam facultatem elargiendam Ordi- 
narius loci, in cuius territorio est portus, in quo navis habitualiter con- 
sistit. 

SS.mus autem D. N. D. PIUS divina Providentia Pp. XII, in Audientia 
E.mo Cardinali Pro-Secretario Sancti Officii die 5 maii 1953 concessa, hoc 
S.morum Patrum Deeretum adprobavit atque promulgari iussit. 

Datum Romae, ex Aedibus S. Officii, die 31 maii 1953. 

MARIUS CROVINI 
Notarius 


II. E S. Paenitentiaria Apostolica 


Decretum : Indulgentia conceditur marialem coronam gerentibus (38). 


Ssmus D. N. Pius divina Providentia Pp. XII, in Audientia infra 
scripto Cardinali Paenitentiario Maiori die 12 mensis Martü vertentis 
anni concessa, ad devotionem in Beatam Virginem Mariam magis ma- 
gisque augendam, benigne dilargiri dignatus est quingentorum dierum 
indulgentiam, semel in die lucrandam a fidelibus, qui Marialem Coronam, 
rite benedictam, super se devote delatam deosculati fuerint unaque simul 
Salutationis Angelicae verba « Ave Maria, gratia plena ; Dominus tecum : 
benedicta Tu in mulieribus, et benedictus fructus ventris tui, Iesus» pia 
mente recitaverint. 

Praesenti in perpetuum valituro absque ulla Apostolicarum Littera- 
rum in forma brevi expeditione et contrariis quibuslibet minime ob- 
stantibus. 

Datum Romae, ex Aedibus Sacrae Paenitentiariae Apostolicae, die 
30 mensis Martii 1953. 

N. Card. CANALI, Paenitentiarius Maior 
L. KS. S. LUZIO, Regens 


(2) L'’Osservatore Romano, 13 junii 1953. 
(3) A.A.S., 1953, XXXXV, p. 311. 
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HI. EX ACTIS OFFICIORUM 


E Pont. Commissione C.I.C. Orientalis 


Responsa ad proposita dubia (4). 


CAN. 86 $ 1 n. 2 

D. — An verba can. 86 $ 1 n. 2: «… sive contrahentes sunt subditi, 
sive non subditi, modo sint sui ritus», collata cum verbis can. 1095 $ 1 
n.2C.I. C.: «… in quo (territorio) matrimonijs nedum suorum subdi- 
torum, sed etiam non subditorum valide assistunt», ita intelligenda sint 
ut parochus et loci Hierarcha orientalis ritus valeant valide assistere 
matrimonio duorum fidelium latini ritus, itemque ut parochus et loci 
Hierarcha latini ritus valide assistere valeant matrimonio duorum fide- 
lium orientalis ritus. 

R. Negative. 

can. 88 $ 3 

D. — An praescriptum can. 88 $ 3 « matrimonia autem catholicorum 
mixti ritus in ritu viri et coram eiusdem parocho sunt celebranda… » 
abroget praescriptum can. 1097 $ 2 C. I. C. « … matrimonia autem catho- 
lieorum mixti ritus, nisi aliud aliquid particulari iure cautum sit, in ritu viri 
et coram eiusdem parocho sunt celebranda ». 

R. Affirmative. 

Datum Romae, die 3 mensis Maii a. 1953. 


(4) A.A.S., 1953, XXXXV, p. 313. Comparantur cc. 86, $ 1, n. 2 et 88, $ 3. Codicis iuris 
orientalis respective cum cc. 1095, $ 1, n. 2 et 1097, $ 2. Codicis iuris latini. 


„Motae JSibliogtaphicae 


M.-E. BOISMARD, O.P., Le Prologue de Saint Jean, (Lectio divina, 11), 
Parijs, Editions du Cerf, 1953, 23 X 15 cm, 185 blz. 


P. Boismard had reeds een voorkeur voor Jo toen hij de andere 
Jo-kenner P. Braun te Freiburg (Zw.) opvolgde. Hij heeft zich de laatste 
tijd laten opmerken door een zorgvuldig en geduldig napluizen van de 
oude versies en teksten, waardoor hij sommige algemeen aanvaarde 
lezingen van de evangelietekst opnieuw in discussie bracht. Zijn com- 
mentaar op de proloog van Jo getuigt niet van hetzelfde geduld. Hij is 
niet geschreven voor technici, — al kunnen die er heel wat in vinden, — 
maar voor een breder publiek, zoals trouwens de meeste werken, die in de 
gunstig bekende serie Lectio divina verschijnen. S. heeft zijn boek in twee 
delen verdeeld : het eerste noemt hij een exegetische commentaar en hier 
volgt hij de tekst vers voor vers ; het tweede is een theologische commen- 
taar waarin S. een synthese tracht te maken van de doctrinele inhoud van 
de proloog. Er staat, vooral in het eerste deel, zeer veel goeds, hoewel dit 
goede vermengd is met standpunten die niet door iedereen zullen gedeeld 
worden. Wij gaven onze zienswijze omtrent de proloog in Coll. Gand. 1949, 
1-24. Wij kunnen er ons dus toe beperken enkele vraagtekens te plaatsen. 
Het «zijn bij God» (v. 1 b; blz. 18-19) drukt de nabijheid bij God uit, 
maar vooral het onderscheid. Nochtans lijken de drie affirmaties van v. 1 
een driedubbele poging te zijn, in crescendo, om de goddelijke oorsprong, 
d.w.z. de uiteindelijke wezensaard van de logos aan te geven (cfr trouwens 
de geciteerde teksten Jo. 7, 29; 8, 42; 16, 28; 1 Jo 1, 2). De problematiek 
van het onderscheid met de Vader schijnt mij secundair te zijn tegenover 
de affirmatie van het bij de Vader zijn. Ik geloof ook niet dat er aan 
«zonder Hem» in v. 3b een andere nuance gegeven moet worden dan de 
tegenstelling met «door Hem» (blz. 22-23 ; vgl. 15, 5, waar de aanwezig- 
heidsgedachte ligt in het werkwoord menein). Voor vv. 4-5 geeft S. een 
belangwekkende patristische tekststudie (blz. 25-32), waarbij hij ook een 
ons onbekende belangrijke bijdrage van A. van Hoonacker (RHE, 1901, blz. 
5 vlg.) heropdiept ; hij leest: « Tout fut par Lui, et sans Lui rien ne fut. 
Ce qui est devenu, en Lui est vie». Er is echter nog een derde mogelijk- 
heid die S. niet vermeldt en die onze voorkeur heeft : « Alles is door Hem 
geworden en zonder Hem is niets geworden. Wat geworden is, daarin was 
Hij (= het Woord) het leven.» Wat katalambanein betreft, houden wij 
vast aan de vertaling : «aanvaarden». De bezwaren van S. komen in de 
grond vanwege zijn interpretatie van vv. 1-5 als staande buiten het 
perspectief van de Incarnatie. De logos duidt nochtans steeds op de histo- 
rische Christus als openbaring van de Vader. De bewijskracht van Sap. 
7, 30 en Od. Salom. 18, 6 is door S. overschat geworden. Wat de gnomische 
aorist betreft, vgl. egnô in v. 10. S. aanziet ook, — en in zijn opvatting 
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van de proloog kan hij moeilijk anders, — de vv. 6-8 en 15 over het 
getuigenis van Jo als addities door de uitgever van het evangelie (blz. 39-40; 
80-81). De polemische noot is m.i. ook te zeer aangescherpt in de zin van 
Cullmann’s jongste exegese (blz. 42). Vanaf v. 9 doet dan het Woord zijn 
intrede in de wereld : vv. 9-10 bedoelen de scheppingsaanwezigheid, v. 11 
de verschillende openbaringen aan het godsvolk (blz. 43-53). Ook dit 
schema beantwoordt niet aan de werkelijke bedoeling van Jo. In v. 9 moet 
«het Licht» (met lidwoord) onderwerp zijn van de zin (contra blz. 47). 
Voor de vv. 12-13 herneemt S. zijn opinies over de kortere lezing en het 
enkelvoud «die uit God geboren is» (blz. 44-48). De lezing in het enkel- 
voud heeft de laatste tijd wel veel succes gekend, maar haar verdediging 
heeft mij niet overtuigd. Op blz. 62 loopt S. gevaar de inhoud van 
exousia te zeer af te zwakken. Indien Jo in v. 14 een bepaald moment van 
vertoon van heerlijkheid op het oog heeft, dan kan dat blijkens het evan- 
gelie niets anders geweest zijn dan de Hemelvaart en hoeft S. niet te ver- 
wijzen naar de Transfiguratie (Lic. 9, 28-36). Voor v. 18 mag de gewone 
lezing behouden blijven en vertaald worden : «De Eniggeborene, zelf God, 
die in de schoot van de Vader...» (contra blz. 89). Tenslotte is de nieuwe 
interpretatie van het «ipse enarravit » als « dans le sein du Père, c'est Lui 
qui a conduit» (cfr R.B. 1952, 23) meer origineel dan gefundeerd, Al deze 
bemerkingen zijn niet bedoeld om de indruk te wekken dat dit werkje 
de moeite niet waard is, integendeel : P. Boismard is een ernstig werker, 
wiens zienswijze altijd interesse wekt, vooral daar zij teruggaat op een 
breedvoerige analyse van de oude tekstgegevens. Overigens heeft hij in 
zijn exegetische commentaar een aantal suggesties die tot nadenken stem- 
men. Wat het theologisch gedeelte betreft, dit is naar mijn mening het minst 
geslaagd. De studie over de structuur van de proloog (blz. 99-195) herneemt 
grotendeels de gegevens die P. Spicq destijds (Memorial Lagrange, 1940, 
183-195) heeft vooruitgesteld. Daarna komt een reeks paragrafen over de 
betekenis van het logos-begrip. Hier heeft S. zich hoofdzakelijk beperkt 
tot de voorgeschiedenis van het begrip in het O.T. en het Judaïsme, en 
heeft hij een schakel overgeslagen, nl. de groei van het logos-begrip in 
het primitieve Christendom (cfr Kittel). Zo heeft hij o.m. niet verklaard 
hoe Jo er toe kwam aan zijn lezers, zonder enige voorbereiding of verkla- 
ring, Jezus als de logos voor te stellen. Is Christus wel de logos omdat 
Hij middelaar in de schepping was, of is Hij middelaar in de schepping 
omdat Hij logos is ? In de hele uiteenzetting voelt men te weinig contact 
met het vierde evangelie en meteen begrijpt men ook waarom zo weinig 
de nadruk wordt gelegd op de betekenis van logos als uitdrukking van 
de openbaringsactiviteit van Christus. Deze theologische commentaar zou 
er over het algemeen veel bij gewonnen hebben, had S. zich meer beperkt 
tot het vierde evangelie in de plaats van teksten uit het O. en het N. T. 
ter illustratie aan te brengen, die niet rechtstreeks bij de Johanneïsche 
gedachte passen. Intussen wordt wel het klimaat bepaald waarin de pro- 
loog moet gelezen worden, maar dit zou nog beter door een grondige 
ontleding van de Johanneïsche teksten bereikt worden. H.v.d.B. 
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F. AMIOT, La Bible apoeryphe. Evangiles apocryphes (Textes pour 
histoire sacrée), Parijs, Arthème Fayard, (1952), 19 X 12 cm, 336 blz, 
Fr. fr. 650. 


De geschiedenis van Oud en Nieuw Testament en van het christendom 
door M. Daniël-Rops is voldoende aan de lezers bekend en heeft zeker 
hun interesse voor de teksten, waaruit deze geschiedenis kan opgemaakt 
worden, gewekt. Daarom heeft D.-R. een bloemlezing in verschillende 
volumes (O.T.; N.T.; Prières des premiers Chrétiens ; enz.) ontworpen, 
waarin de leek gemakkelijk de voornaamste teksten kan terugvinden. 
De geschiedenis wordt echter niet enkel gemaakt met de canonische 
teksten, maar ook met apocriefe die dikwijls een zeer belangwekkende bron 
zijn voor de tijdsgeest hetzij van het laat Judaïsme hetzij van het begin- 
nende christendom. P. Bonsirven geeft de apocriefen van het O.T, uit, 
terwijl M. EF. Amiot, in dit deeltje, de apocriefen van het N.T. voorlegt. 
De titel van het boek geeft niet de volledige inhoud weer, want naast de 
apocriefe evangeliën biedt deze verzameling een bloemlezing uit de 
agrafa, apocriefe handelingen, brieven en apocalypsen. Deze apocriefe 
literatuur is zeer uitgebreid en de keuze is dan ook altijd enigszins wille- 
keurig. Zij kan echter ruimschoots volstaan om een indruk te geven van 
wat de volksverbeelding rond het christendom geweven heeft en aldus ons 
het verschil met de authentieke, canonische geschriften laten aanvoelen. 
De inleiding op de bloemlezing is geschreven door D.-R. zelf, die het 
ontstaan, het eerste succes van de literatuur en het groeiende wantrouwen 
er tegenover, en tenslotte de nawerking er van tot in de Middeleeuwen 
schetst. H.v.d.B. 


RP. TELLIER, Atlas historique de Ancien Testament. Chronclogie. 
Géographie, Parijs, Ed. Spes, (1937), 21 x 14 em, 162 blz, 360 Fr. fr. 

Het heeft geen zin de Bijbel te lezen of de geschiedenis van Israël 
te studeren zonder kennis van de aardrijkskunde en de topografie van 
Palestina. Het zou evenmin zin hebben de geschiedenis van Vlaanderen te 
studeren zonder te weten waar Gent of Brugge liggen. Maar aardrijks- 
kunde studeren lijkt een werk voor kleine kinderen en niemand die een 
zekere ouderdom bereikt heeft, voelt er zich toe aangetrokken om plaats- 
namen van buiten te leren. Daarom hebben een stel Franse auteurs een 
bondig overzicht gegeven van de historische feiten van Israël’s geschiedenis, 
en telkens op de tegenoverliggende pagina een geografische schets gegeven 
die het volgen van het verhaal vergemakkelijkt. Tot onze spijt zijn de 
namen gespeld volgens de Vulgaat, hoewel deze spelling practisch door 
niemand meer gevolgd wordt (Thenac bv. voor Taänak). Achteraan is nog 
een chronologische tafel van het koningschap en een synchronistische 
tafel van het Nabije Oosten toegevoegd. De uitgave is van Spes, gekenmerkt 
door een Franse zorgeloosheid van typografische schikking en door het 
slecht papier. H.v.d.B. 


A. VAN DER HEEREN, Het einde van de wereld, I. Volgens de Apo- 
calypse van de H. Johannes, Sint Andries bij Brugge, E. Vercruysse-Van 
hove, 1952, 18 X 13 cm., 262 blz, 60 Fr. 
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Deze commentaar op de Apocalytische rede van Christus (Mt. 24 en 
par.) en de Openbaring van Jo is opgevat als het eerste deel van een 
triptiek ; het tweede deel zal een synthese zijn van de schriftgegevens 
omtrent het wereldeinde, terwijl het derde zich bijzonder met het lot 
van het Joodse volk zal bemoeien. Ik beken in volle oprechtheid dat ik 
reeds het eerste niet heb kunnen doorlezen: slecht Nederlands, verhak- 
kelde zinsbouw, herhaling op herhaling, en een gemis aan doorzicht in het 
literair genre van de Apocalypse. Om maar op één punt een bemerking te 
maken : zou S. werkelijk denken dat God zich onledig gehouden heeft 
door in een visioen aan Jo een soort film te laten zien waarin de apostel 
al de ontzettende elementen van de moderne oorlog op zee, in de lucht, 
bacteriën-oorlog (blz. 231 vlg.) leert kennen? S. zal wel zeggen dat hij 
niet bewijst dat het einde van de wereld nabij is. Maar ofwel bedoelt Jo 
die preciese tekenen te geven die aan de christenen duidelijk maken dat 
het wereldeinde nabij is en dan vraag ik S. : zijn wij er of zijn wij er niet ? 
Ofwel heeft Jo evenmin als wij geweten wanneer het precies ging gebeuren 
en moet men zijn tekenen in symbolische zin verstaan, en dan is het niet 
wenselijk al die verschrikkingen van de vorige oorlog nog eens op te 
rakelen : er zijn al mensen genoeg die aan een hartziekte lijden. 

H.v.d.B. 


BIBLE ET VIE CHRETIENNE. Revue Trimestrielle, Casterman, 
Doornik, 4 nrs van 128 blz. 


Dom C. Charlier (Maredsous) heeft, om te beantwoorden aan de ver- 
nieuwde belangstelling van de katholieken voor de Bijbel, een tijdschrift 
in het leven geroepen dat uitsluitend bijbelkwesties behandelt. Het is niet 
bedoeld als een technisch-wetenschappelijk tijdschrift, hoewel het, te oor- 
delen naar de twee reeds verschenen nummers, hoogstaande artikels bevat, 
naast bijdragen van meer practische aard, waarin de gewone lezer getoond 
wordt hoe hij met meer nut de Bijbel kan lezen. Wij wensen het nieuw 
tijdschrift veel succes. H.v.d.B. 


HET NIEUWE TESTAMENT. Vertaling uit de grondtekst met aanteke- 
ningen, Antwerpen-Utrecht, z.d., 18 X 11 em, 370 blz, 20 Fr. 

Het is een zeer prijzenswaardig opzet vanwege de uitgeverij Het Spec- 
trum de Canisiusvertaling in de Posthoornreeks uit te geven. Zij biedt daar- 
door aan de geestelijkheid een énige gelegenheid om de tekst van het N.T. te 
verspreiden onder de gelovigen. In een tijd waarin de belangstelling van 
de leken naar de Bijbel gaat, moet de lezing er van, zeker van het N.T., 
door de geestelijkheid aangemoedigd worden. Er wordt thans zoveel zgn. 
geestelijke literatuur op de markt gebracht, die niets om het lijf heeft, 
dat men niet mag aarzelen de gelovigen de weg naar het Woord Gods te 
wijzen. H.v.d.B. 


Geloofsinhoud en Geloofsbeleving. Een peiling binnen Reformatie en 
Katholieke Kerk onder redactie van Dr H. VAN DER LINDE en Dr F. 
THIJSSEN, Utrecht-Antwerpen, Het Spectrum, 1951, 22 X 15 cm, 368 blz, 
El. 7,50: 
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In de West-europese landen met confessioneel gemengde bevolking 
gaan de laatste jaren godsdienstgesprekken tussen katholieken en pro- 
testanten door. Nieuwe geestesstromingen, politieke gebeurtenissen, publi- 
caties die geheel nieuwe perspectieven openden, revoluties en wereld- 
oorlogen, maar vooral de strijd tegen een gemeenschappelijke vijand 
waren nodig, om het taai bestaande ressentiment te breken, en het ver- 
langen te doen ontstaan, mekander van binnen uit beter te leren begrijpen. 
Langzamerhand breken nu verschijnselen door, die vier eeuwen lang niet 
werden waargenomen: er werden banden van waardering gesmeed, er is 
inzicht en begrip voor elkanders geloofsleven gegroeid ; oude probleem- 
stellingen hebben voor nieuwe juistere omschrijvingen moeten wijken, 
zonder dat men kan zeggen dat iets aan de ernst der waarheidsvraag is 
afgedaan. Het is bij vb. in deze eeuw van ecclesiologische ontwikkeling niet 
meer mogelijk de katholiek-hervormde tegenstelling te omschrijven als 
autoriteit en vrijheid, gemeenschap en enkeling, vormendienst en spiritua- 
listisch individueel geloofsleven. Niettemin spijts dit verschijnsel van toe- 
nadering door de godsdienstgesprekken tot stand gekomen, werd men in de 
geschilpunten toch ook beter bewust van de kloof die beide geloofsgemeen- 
schappen van elkander scheidt. 


In het kader van de oecumenische beweging wil dit boek een schets 
geven van de geloofsinhoud en van het geloofsleven in het Nederland van 
heden. Door bevoegde personen wordt voor lezers uit beiderlei kring op 
korte en bevattelijke wijze zonder een te groot wetenschappelijk apparaat, 
uitgelegd wat er in beide geloofsgemeenschappen aan de gang is. De schrij- 
vers, telkenmale een katholiek en een lid van de Nederlandse Hervormde 
Kerk, werden bij voorkeur gezocht uit de kring van hen die reeds jaren- 
lang aan het godsdienstig gesprek hebben deelgenomen. Zij behandelen 
elk van uit hun standpunt een aspect van geloofsinhoud of van geloofs- 
beleving. De uitleg geschiedt op objectieve wijze, met vermijding van 
polemiek alsook van de gangbare apologetiek, De eerste twee artikelen 
geven een inzicht in de historie van het ontstaan van de Reformatie (J. N, 
Bakhuizen van den Brink - Ernst Walter Zeeden). Ontegenzeggelijk geven 
zij ons een beeld van de ontwikkeling op historisch terrein, zodat wij 
hier zouden kunnen spreken van een «historische herwaardering». De 
twee volgende artikelen zijn bedoeld om ons een inzicht te geven in de 
ontwikkeling binnen de Reformatie en de katholieke Kerk in de laatste 
vijftig jaar met betrekking tot beiderlei positie (Ph. Kohnstamm - Dom 
Th. Strotman O.S.B.). De daarop volgende reeksen van artikelen geven ons 
te zien wat er leeft binnen de Nederlandse Hervormde Kerk en de katho- 
lieke Kerk op dogmatisch gebied (H. Berkhof - P. Schoonenberg S.J.). Dan 
worden de godsdienstige levensvormen van het Protestantisme en van de 
kath. Kerk behandeld (J. M. Gerritsen - C. A. Bouwman), vervolgens de 
respectievelijke kerkorde (AJ. Bronkhorst - G. de Gier M.S.C.) en de 
dienst van de Kerk aan de wereld (P.J. Roscam Abbing - J.J.M. van der 
Ven). Als slot komen de uiteenzettingen van de hervormde en van de 
katholieke visie op het oecumenisch vraagstuk (N. van der Linde - F. 
Thijssen). 
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De titels van de behandelde onderwerpen wijzen er reeds op dat hier 
hoogst interessante aspecten van geloofsinhoud en geloofsbeleving worden 
gepeild. Men verdiept er niet alleen zijn eigen geloofsvisie door, maar men 
leert ook de groei en de eigen trekken der hervormde levensbeschouwing 
beter kennen, en ook begrijpen. Dit leidt ongetwijfeld tot het opruimen 
van de talrijke vooroordelen die een vruchtbaar godsdienstig gesprek 
belemmeren. Tevens tonen deze referaten evenzeer de moeilijkheid van 
ening, gezien dergelijke peilingen ook de diepste gronden van de gespleten- 
heid doen inzien. Niettemin zijn dergelijke studies, als eerlijke uitdrukking 
van het eigen uitzicht op de Openbaring, wel degelijk in te schakelen 
onder de menselijke voorwaarden, die moeten aanwezig zijn, opdat het 
eenheidswerk, dat geen louter mensenwerk kan genoemd worden, door 
God moge bewerkstelligd worden. M.F. 


L.R. SOTILLO, SJ. — Compendium iuris publici ecclesiastici. Coll. 
Bibliotheca Comillensis, 2a edit, Santander, Sal Terrae, 1951, 22 X 15 cm., 
368 p. Prijs : 40 pesetas. 


S. gaf in 1947 zijn Compendium uit, waarvan thans een tweede, bijge- 
werkte uitgave voor ons ligt. Deze nieuwe editie is reeds op zich zelf een 
aanduiding voor de degelijkheid van het werk. Het is een klassiek hand- 
boek met klare onderverdelingen en nauwkeurige noties. Voor de bijzon- 
derste kwesties wordt een summier historisch overzicht gegeven en ook 
de nota theologica aangeduid. Bij betwistingen geeft S. de verschillende 
sententies met aanduiding der voornaamste argumenten, en verdedigt dan 
zijn opvatting. 

Het werk bestaat uit twee boeken. Een algemene uiteenzetting van wat 
door publiek recht, zowel inwendig als uitwendig, dient verstaan, wordt 
gegeven in het eerste boek. Het tweede boek behandelt het publiek recht 
van de Kerk, waar in een eerste deel de instelling en het maatschappelijk 
karakter van de Kerk, en de inrichting en de vorm van de machten in de 
Kerk verklaard worden, terwijl een tweede deel de noodzakelijke ver- 
houding tussen Kerk en Staat bespreekt, met twee aanvullende secties over 
de concordaten en sommige andere mogelijke rechtsbronnen. 

Noteren we enkele punten uit de leer. Voor de maatschappij in het 
algemeen wordt het gezag niet als onmisbaar wezenselement gezien (p. 22). 
„ Wat de verdeling der machten in de Kerk betreft, onderscheidt S. slechts 
de wijdingsmacht en de rechtsmacht, bij welke laatste hij het leergezag 
onderbrengt (p. 94-99). Sprekend over de inrichting van de rechtsmacht, 
houdt hij het er voor dat de bisschoppen niet onmiddellijk hun macht van 
God ontvangen, maar dat die hun rechtstreeks door de Paus wordt ver- 
leend, hierbij o.m. steunend op de encycliek « Mystici Corporis» (p. 33, 
nota 1, p. 156 en 161). Tegen de meeste moderne auteurs verdedigt hij 
nog uitvoerig het recht van de Kerk op de doodstraf en het recht van 
oorlog (p. 142-147). Bij de verschillende opinies over de natuur der con- 
cordaten, houdt hij met de meest redelijke opvatting dat de concordaten 
pacten zijn «ad instar pactorum internationalium», die uit rechtvaardig- 
heid beide partijen binden, zonder zich evenwel uit te spreken over de 
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vraag hoe gelovigen en burgers hierdoor verplicht worden (monistische 
of dualistische theorie) (p. 340-343). 

Meest belangrijk echter is de uiteenzetting over de verplichting van de 
Staat tegenover de godsdienst, en de noodzakelijke verhouding tussen 
Kerk en Staat. Voor het eerste punt (p. 174-222) weerlegt hij niet alleen het 
(anticlericaal) laïcisme van de meeste huidige staatsinrichtingen, maar hij 
verwerpt met zoveel passie de recente theorieën van sommige katholieke 
auteurs die, in de huidige omstandigheden, de volledige neutraliteit van 
de Staat op godsdienstig gebied als de ideale vorm voorstaan, o.m. in 
Frankrijk Vialatoux en Latreille, Jacques Maritain (Humanisme intégral, 
1947), wiens notie der «nieuwe kristenheid» uitvoerig wordt ontleed en 
becritiseerd, en van de Amerikaan Courtney Murray (The Americ. Eccles. 
Rev, 1951, p. 327-352) : onder de verschillende pauselijke documenten die 
in dit verband worden aangehaald, dient vooral aandacht gegeven aan een 
Brief van de Congregatie der Seminaries en Universiteiten van 7 Maart 
1950 (AA.S., 1950, p. 836-884). Wat de noodzakelijke verhouding tussen 
Kerk en Staat betreft, kiest hij met de meeste katholieke auteurs positie 
voor de indirecte jurisdictiemacht van de Kerk op de Staat, en verwerpt 
absoluut de stelling van Bender, dat een voorrang in waardigheid (prae- 
eminentia dignitatis) zou volstaan, zich hierbij o.m. beroepend op boven- 
genoemd schrijven van de H. Stoel. 

Uit deze enkele aanduidingen moge het belang van het werk reeds 
blijken: we bevelen het dan ook gaarne aan. Enkel betreuren we dat 
heelwat taalfouten en vooral typografische feilen voorkomen. 

O.D.R. 


L. BOUYER, Newman. Sa vie. Sa spiritualité, Parijs, du Cerf, 1952, 
23 X 14 cm, 488 blz., 975 Fr. fr. 


De grote verdienste van deze nieuwe Newmanbiografie is vooreerst 
dat zij steunt op een vervolledigd bronnenmateriaal. Het gehele depot van 
Birmingham, waarin talrijke onuitgegeven documenten voorkomen, werd 
voor S. opengesteld. Vele brieven en autobiografische nota’s van Newman 
waren tot nogtoe bekend in een korte versie, waaruit Newman’s nicht 
Anna Mosley tamelijk willekeurig bepaalde teksten had weggeknipt, die 
juist zingevend waren voor het geheel. S. neemt herhaaldelijk stelling 
tegen het vervalste beeld dat Bremond op grond van enkele uit hun ver- 
band gerukte teksten, van Newman geschapen heeft. Men moet ook niet 
ver lezen, om ervan overtuigd te zijn, dat hier een S, aan het woord is, die 
met Engeland en het Anglicanisme vertrouwd is, die op de hoogte is van de 
theologische standpunten en schakeringen, iemand die jarenlang met de 
Newmanstudie gaande is. Zelf Oratoriaan, heeft hij het grootste deel van 
zijn kloosterleven aan de studie van de stichter gewijd, waarvan dit werk 
de gerijpte vrucht is. Zowel de anglicaanse als de katholieke Newman 
tekent hij met een raakheid en diepte, die men zelden in levensbeschrij- 
vingen ontmoet. Even boeiend is de fijne ontleding van het geestelijk epos 
dat de grote denker tot het katholicisme terugbracht, als het rustig, sereen- 
objectief relaas van de lijdensweg van onbegrip en ontgoochelingen na zijn 
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bekering. Tevens spreekt uit dit verhaal de diepe, essentieel-bijbelse spiri- 
tualiteit, die gans het leven van Newman heeft beheerst. Dit waarlijk ver- 
rijkend boek is sterk aan te bevelen. L.R. 


A.V. SEUMOIS, La papauté et les missions au cours des six premiers 
siècles, Méthodologie antique et orientations modernes, Parijs-Leuven, 
Eglise Vivante, 1951, 23 X 15,5 cm., 224 blz, 60 fr. 

Verschillende kerkelijke uitspraken hebben de laatste tijd erop ge- 
wezen, dat de verontrustende onvruchtbaarheid van een groot deel der 
missieactiviteit in de laatste eeuwen te wijten is aan een gebrek aan aan- 
passing en methode. Meermaals verwijzen zij naar de missieactiviteit der 
eerste eeuwen, die toch de Kerk in gans het Westen heeft geplant. S. heeft 
op wetenschappelijke wijze maar tevens met een open oog voor de huidige 
noden, deze missionering der zes eerste eeuwen onderzocht, op grond van 
de pauselijke directieven dienaangaande. Vooral de missioneringsmethode 
van S. Petrus, Leo de Grote en Gregorius de Grote wordt uitvoerig be- 
sproken. Uit dit historisch onderzoek trekt S. in het tweede deel van zijn 
werk de besluiten voor het huidige missieapostolaat. Onder een drievoudige 
hoofding vat hij de verrassende boodschap van de eerste Kerk samen: 
soepelheid in de aanpassing van het kerkelijk recht, groei van eigen 
liturgie en de opname van inheemse waarden. 

Er is uit dat werk veel te leren, niet alleen voor wat de missionering 
betreft maar evenzeer voor de apostolaatsmethode in onze westerse landen. 
Van de Kerk der Oudheid komt de meest dringende oproep tot eerbied 
voor en aanpassing aan de eigenheid van elk volk en elke tijd. De wel- 
begrepen traditie zelf veroordeelt alle verstarring. L.R. 


IL. KOLOGRIVOF, Essai sur la sainteté en Russie, coll. Renaissance et 
Tradition, Brugge, Beyaert, 1952, 23 X 14,5 cm. 

S. bekeerling uit de Russisch-orthodoxe Kerk, werd in 1947 belast met 
een cursus over Russische spiritualiteit aan het Pauselijk Oosters Instituut 
te Rome. Het voorhanden liggende werk is de Franse vertaling van een 
cursus over de geschiedenis der Russische heiligen en heiligheidsopvatting. 
Vooraf bepaalt hij in haar essentiële trekken de eigen Russische psycho- 
logie, die noodzakelijkerwijze aan de godsdienstbeleving en heiligheids- 
opvatting in Rusland haar eigen karakter schenkt. Na een kort overzicht 
der bronnen volgt een zeer gedetailleerde en uitvoerige studie van de 
bijzonderste religieuze figuren doorheen de gehele Russische geschiedenis. 
In zijn besluit belicht hij de gemeenzame hoofdtrekken tussen de Russische 
en de Westerse heiligheidsbeleving, alsook het grondverschil tussen beide. 

De Russische volksziel, met haar bijna natuurlijke zin voor het onbe- 
grensde en het « boven-natuurlijke », met haar spontane onthechting van 
aardse waarden, haar natuurlijke drang en diepe aspiratie naar een totale 
wereldvernieuwing en een uiteindelijk gemeenschappelijk heil, en ten- 
slotte haar sterke traditionele lijdenscapaciteit, heeft de evangelische bood- 
schap met een eigen radicalisme opgenomen. Voor het Russische Christen- 
dom, dat ook niet strict wereldvreemd mag genoemd worden zoals het 
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Grieks-Byzantijnse, heeft enige culturele taak nooit een bekoring van ver- 
wereldlijking gevormd ; het heiligheidsideaal is er steeds als de opperste 
waarde beschouwd geworden. Een nadere kennismaking met deze Oosterse 
spiritualiteit is een verrijking voor ons christenen van het Westen, die zo 
gemakkelijk de Westerse inkleding van de evangelische boodschap als de 
enig mogelijke gaan beschouwen. L.R. 


W. HAUSER, Franciscus van Assisië, Foto’s van L. von Matt, Nederl., 
bewerking van C. Bayer, O.F.M., Brugge, Desclée de Brouwer, 1952, 
24,5 X 17 cm, 314 blz., 200 foto’s, ing. 220 fr, geb. 260 fr. 


Ieder mens is een kind van zijn tijd en van zijn land, ook de heiligen. 
Beter dan uit welke levensbeschrijving ook komt U de innemende Fran- 
ciscusfiguur tegemoet, wanneer gij vanuit het hoogheersende Perugia door- 
heen de zachte Umbrische vlakte het nog zo middeleeuwse Assisië binnen- 
trekt, en langs de oude kronkelstraatjes naar de eenzame Subasiokluis 
pelgrimeert. Dit stemmige franciscaanse levenskader hebben de samen- 
stellers dezer biografie op een verrassende wijze met woord en beeld weten 
te suggereren. De foto’s beslaan veruit het grootste deel van het werk. Met 
een absolute historische betrouwbaarheid en een uitzonderlijke artistieke 
sensibiliteit tovert L. van Matt — de samensteller van het prachtige twee- 
delige werk over Rome — ons in een 200tal prachtfoto’s het oorspronkelijke 
franciscaans milieu voor ogen. De platen zijn door de Zwitserse uitgeverij 
Imago van Zürich met ware perfectie gereproduceerd. De bijgaande tekst 
van W. Hauser, heeft iets van de rake en sobere uitdrukkingskracht der 
middeleeuwse kronieken en van de spronkelende en innige poëzie van het 
franciscaans milieu zelf. De Nederlandse vertaling is daarbij zeer keurig 
verzorgd. Alle Franciscus-vrienden kunnen in dit werk de heilige dichter 
benaderen. Voor wie het onvergetelijke Assisië reeds bezocht, is dit kunst- 
werk een enige herinnering. L.R. 


L. DE BOUNGNE, Bibliographie van Kan.'Dr Floris Prims, Antwerpen, 
De Sikkel, 1952, 25 X 18 cm, 140 blz, 150 fr. 


De uitgebreide reeks werken en artikelen van de hand van de onver- 
moeibare Antwerpse stadssecretaris betekenen een belangrijke brok 
plaatselijke en folkloristische geschiedsschrijving. Al wie zich hieraan 
interesseert, zal met vreugde deze bibliografie begroeten, waarin al de 
bijdragen van Kan. Prims, behalve enkele jeugdartikelen, chronologisch 
geordend zijn. Een uitvoerig algemeen register maakt het werk zeer bruik- 
baar. Het bevat eveneens een korte levensschets, enkele gedichten en foto’s 
van Fl. Prims. L.R. 


P. PEETERS S.J., Sentences intemporelles d'un vieil historien, Brugge, 
Desclée De Brouwer, 1952, 17,5 X 11,5 cm, X - 82 blz. 
Deze verzameling van 270 korte « waarheden» is een keus uit een 


reeks onafgewerkte persoonlijke bedenkingen van de in 1950 overleden, 
beroemde Bollandist. Met dezelfde rustige oordeelkundige blik, waarmede 
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hij de heiligenlevens uitpuurde, heeft deze vergrijsde historicus in zijn 
bedenkingen ook mensen en gebeurtenissen van zijn tijd doorschouwd. Het 
zijn fijne humanistische randnota’s bij de menselijke komedie van alle 
tijden. Hij wil noch moraliseren, noch stichten. In dit kleine boekje schuilt 
een schat van rijke levenservaring, fijne mensenkennis en diepe zelfkennis. 
L.R. 


J. BERNAERTS, Lutgart-gedichten, Nederboelare, De Spieghel, 86 blz, 
20 fr. 


Er wordt gezegd, en niet ten onrechte, dat wij zo weinig onze eigen 
Vlaamse heiligen vereren. Daarom alleen reeds is deze eenvoudige garve 
Lutgartgedichten welkom. Onze grote 13° eeuwse mystieke, wiens heilig- 
heid reeds tijdens haar leven over geheel Europa bekend was, is nu voor 
ons volk en onze jeugd een grote onbekende. Haar liefdeboodschap heeft 
nochtans voor onze tijd een zeer actuele betekenis. Deze verzameling van 
70 Lutgartgedichten moge bijdragen tot een vernieuwde verering voor 
onze geliefde patrones van Vlaanderen. L.R. 


C. TUYPENS, Fra Antonio, Mechelen, St-Franciscusdrukkerij, 1953, 
21 X 13,5 cm., 304 blz, ing. 70 fr, geb. 100 fr. 


Dit leven van de H. Antonius van Padua is geschreven zonder enige 
historisch-critische pretentie, maar enkel uit liefde en ter verering van 
de grote volksheilige : het stereotiepe volkse heiligenleven, zeer sterk 
geromanceerd. Wel toont S. een gezonde reserve tegenover de middeleeuwse 
mirakelliteratuur en bezit een vlotte verhaaltrant, die wel vrij dikwijls aan 
Conscience doet denken. Gezonde volksliteratuur. L.R. 


DOM GUERANGER, L'année liturgique, 


UI. Le temps pascal, Doornik, Desclée, 1950, 16,5 X 11 cm, 1038 blz, 
gen. 175 fr, geb. 225 fr. 


IV. Le temps après la Pentecôte, 1° partie, Doornik, 1951, 16,5 X 11 cm., 
1036 blz., gen. 175 fr, geb. 225 fr. 


V. Le temps après la Pentecôte, 2° partie, Doornik, 1951, 16,5 X 11 cm, 
‚ 970 blz. 


Het is overbodig nog eens de lof te maken van dit standaardwerk, 
dat aan de bron ligt van de liturgische godsvrucht en werd omgezet in 
verschillende talen. Het is in alle geval merkwaardig dat een werk, waar- 
van het eerste deel in 1841 verscheen, na meer dan een eeuw nog een 
nieuwe uitgave kent. Deze nieuwe editie bracht de originele uitgave van 
15 op 5 delen. Het wordt door het feit zelf meer toegankelijk voor het 
groot publiek. Het 3° deel handelt over de Paastijd, het 4e over het eerste 
deel van de tijd na Pinksteren, het 5e en het laatste over het tweede deel 
van de tijd na Pinksteren. Wij wensen aan deze nieuwe uitgave van 
L'année liturgique een ruime verspreiding toe. PL: 


L. VAN HOUTRYVE, 0.S.B., Ami de Dieu et des hommes, Gembloers, 
Duculot, 1952, 21 X 14 cm, 380 blz, 120 fr. 


De ware christen moet de vriend zijn van God en van de mensen. Het 
dilectus Deo et hominibus is het doel van het geestelijk leven, want de 
volmaaktheid bestaat essentieel in de liefde tot God en tot de evenmens. 
De auteur handelt in het eerste deel van zijn werk over het inwendig 
leven van de vriend van God, vervolgens beschouwt hij de vriend van 
God in het vervullen van zijn plicht. In het derde deel wordt de vriend 
der mensen beschreven en vervolgens wordt de onthechting als voor- 
waarde, de wijsheid, vreugde en vrede als vruchten van de vriendschap 
tot God en de evenmens beschreven. P.L. 


K. STEUR, Niet wij, maar Hij, Antwerpen, Sheed en Ward, 1953, 
21 X 15 cm., 206 blz, geb. 125 fr. 


Aan deze reeks van Vastenmeditaties laat de auteur een tamelijk lange 
verantwoording voorafgaan waarin hij terecht verdedigt dat de geloofs- 
houding van de predikant moet vernieuwd worden en dat de preek moet 
aanzien worden als een geloofsgetuigenis dat aantrekkelijk en meeslepend 
hoeft te werken op de toehoorders. Of de toepassing van deze verantwoor- 
ding in de Vastenmeditaties en Paasmeditatie van de auteur werkelijk 
geslaagd is, durven wij betwijfelen. De geleerde professor heeft zich blijk- 
baar niet kunnen ontdoen van zijn professorale aard. Niettegenstaande 
zijn bewering dat de predikant niet aan theologie mag doen op de kansel, 
blijft hij een theologieprofessor op de preekstoel, die meer doceert dan 
boeit. Had hij het lijdensverhaal eenvoudig en levendig verteld, in plaats 
van het te wringen in een van buiten opgelegd schema; waren zijn toe- 
passingen op het leven wat minder professoraal en algemeen, meer concreet 
en suggestief, dan zou de toepassing van zijn verantwoording beter zijn 
geslaagd. 6 PI 


P. SCHMITT-EGLIN, Le mécanisme de la déchristianisation. Recherche 
pastorale sur le peuple des campagnes, Parijs, Alsatia, 1952, 23 X 15 cm, 
204 blz, 500 Fr. fr. 


Dit boek is een ware aanwinst voor de pastoraaltheologie. De auteur 
is pastoor van een geïndustrialiseerde parochie in de omgeving van de 
grootstad. Gedurende vele jaren was hij de waakzame getuige van de 
progressieve verandering van zijn landelijke omgeving in een nijverheids- 
eentrum. De terugslag van die omvorming op het godsdienstig-zedelijk 
leven wordt in dit werk beschreven, ontleed en bestudeerd. In het eerste 
deel leest men de historische evolutie van de randparochie ener grootstad ; 
verder een essai over de psychologie der eenvoudigen; de geestelijke 
structuur van het dorp wordt beschreven in het derde, het godsdienstig 
leven in het dorp in het vierde en laatste deel. Om te eindigen worden nog 
enkele pastorale problemen ter overweging voorgelegd. Wij menen de 
lezing van dit boek te mogen aanbevelen vooral aan de priesters die ziel- 
zorg uitoefenen in de industriecentra. P.L: 


P. LORSON, S.J., Le plaisir sanctifié. Pour une spiritualité des loisirs, 
Parijs, Alsatia, 1952, 23 X 15 cm., 160 blz, 400 Fr. fr. 


De auteur tracht in dit boek te bewijzen dat de christenen zich door 
hun ontspanningsleven moeten heiligen. Na de algemene beginselen te 
hebben uiteengezet, overloopt hij achtereenvolgens de verschillende mo- 
derne uitingen van het ontspanningsleven en geeft richtlijnen welke de 
gelovigen moeten volgen om in het plezier niet enkel de zonde te ver- 
mijden, maar ook om de deugd te beoefenen. Achtereenvolgens wordt er 
gehandeld over de conversaties, de eetmalen, over lectuur, sport, mode, 
dans, muziek, kinema, verder over de natuur, het reizen, de vriendschap en 
de liefde. In de laatste hoofdstukken wordt de houding van de Kerk tegen- 
over het plezierleven bepaald; in verband daarmede wordt er gehandeld 
over de Index en om te eindigen vindt men in een appendix enkele bijbelse 
en liturgische teksten in verband met de vreugde. P.L. 


Jezus de Heer, gebedenboek voor katholieke jongeren die Jezus Christus 
als de Heer in hun ganse leven erkennen en belijden, Tielt, Lannoo, 1953, 
14,5 X 10 cm, 461 blz, geb. 100 fr. 


Enkele Jezuïeten van Leuven stelden de teksten van dit gebedenboek 
op. Men vindt er gemeenschapsgebeden voor gebruik in groep, doch ook 
gebeden die tot persoonlijke samenspraak met de Heer en tot inwendig 
gebed kunnen leiden. Er staan in dit gebedenboek gebeden in dialoogvorm, 
afgewisseld met gezangen, een keuze van psalmen in rhythmisch Neder- 
lands, twee teksten voor Kruiswegoefening, vele gebeden voor belangrijke 
intenties eigen aan het leven van een jonge man. Daarop volgen beschou- 
wingen over karaktervorming, meditatieve gebeden op het Onze Vader, 
meditaties over de grote heilsmysteriën en de grote heiligen, tenslotte 
bezinningen over verschillende teksten van de H. Schrift. Wij wensen dit 
rijk gebedenboek, opgesteld in een fijne taal en mooi uitgegeven, een ruime 
verspreiding toe. P.L. 


H. TISSOT, O.S.B., Les Pères vous parlent de Evangile. Homélies du 
Bréviaire traduites, t. 1, Le Temporal, Brugge, S. Andriesabdij, 1951, 
17 X 10 cm, 870 blz, 280 fr. 


Iedere dag lezen wij, in ons breviergebed, teksten van de Kerkvaders 
in verband met het Evangelie van de H. Mis. Die teksten zijn uittreksels, 
niet altijd gelukkig gekozen, van een langere homilie welke de Vaders 
destijds hebben gemaakt op het evangelie van de dag. In dit boek vinden 
wij de Franse vertaling van de volledige tekst van de homilie, zodat wij 
de uittreksels, die wij in het Tijdeigen van ons Brevier bidden, in hun 
originele context kunnen terugvinden. Dit werk kan grote diensten be- 
Wijzen aan allen die de teksten van de Vaders, welke zij lezen in hun 
Brevier, beter willen begrijpen. P.L. 


P. OPTATUS, O.F.M. Cap, In de schaduw van het Kruis. Een synthese 


van de Christelijke Volmaaktheid volgens de leer van Hubertinus van Casale 
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(Nr 5 uit de reeks Gekruiste Handen), Mechelen, S. Franciscusdrukkerij, 


1952, 19 X 14 cm, 151 bl, 50 fr. 


Hubertinus van Casale was de heftige leider der Spirituelen uit de 
XIVe eeuw. Het ligt in de bedoeling van dit werk de ware en blijvende 
betekenis ervan op het gebied van de volmaaktheidsleer naar voren te 
brengen. Daarom heeft de auteur het werk van Hubertinus : « De Boom van 
het gekruisigde Jezus’ leven» bestudeerd en de volmaaktheidsleer, die 
erin was vermengd met politiek, polemiek en apocalytische theologie, 
klaar voorgesteld. Die volmaaktheidsleer grijpt terug naar de zuiverste 
bronnen van de ascetische en mystische literatuur, de werken van S. Bona- 
venturaen S. Bernardus. De volmaatheidsleer van Hubertinus van Casale 
heeft een grote invloed gehad, niet enkel in Franciscaanse kringen, maar ook 
in andere milieu's, gedurende de XIV®, XV° en XVI° eeuw. Bernardinus van 
Siena en Jan Brugman hebben er heel wat elementen uit overgenomen, 
en als wij, met P. Stracke, SJ. de Nederlandse spiritualiteit van de XIV 
en XV° eeuw als overwegend « Franciscaans» mogen typeren, dan is het 
te danken aan de invloed van Hubertinus van Casale. Pel 


NUNTIUM 


« Latinitas » Commentarii linguae latinae excolendae. 


Ab ineunte anno 1953, auspice Sede Apostolica, quarto quoque mense 
edentur commentarii, qui « Latinitas » inscribentur eoque spectabunt ut 
haec lingua pro suo colatur momento atque latius in hominum sermone 
usque vigeat. 

Materiae, in quibus scriptores versabuntur, hae erunt : agetur de bono 
et recto ac vitae christianae officiis ; praecepta latine scribendi tracta- 
buntur, quae sunt de grammatica, de structura verborum seu syntaxi, de 
vincienda et ornanda oratione, de vocabulorum vi, de novatis novandisque 
verbis, atque ex philologorum instituto in veteres latinitatis auctores inqui- 
retur. Locus quoque erit disserendi de ratione et via, qua lingua haec trada- 
tur, et de libris in tironum usum editis. Praeterea industria ponetur in 
litteris, quibus vel Romanorum inclaruit aetas vel viri quasi renata studia 
humanitatis professi vel recentiores nominis famam sunt adepti. Neque minus 
exquisite monumenta, quae Ecclesia Catholica, latino sermone usa, prodidit 
per saecula perspicientur. 

lam primus libellus produiit, in quo Antonius Bacci fusius de horum 
commentariorum ratione et proposito egit, ac plures leguntur articuli de 
materiis supra indicatis (p. 1-80). 

Consilium commentariis moderandis sedem habet in Urbe Vaticana, ad 
quod dandae epistulae hisce verbis inseribantur : 

« Latinitas » — Città del Vaticano — Roma. 
Pro commentariis sunt in annum solvendae extra Italiam lib. 1200. 
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_____ Cheologica 
Voordrachten en discussies 1951-1952 


door het Secretariaat van het Vlaams Werkgenootschap voor Theologie 
Reep 1, Gent - P.R. 434/.58 


INHOUDSTAFEL 


Voorwoord en Statuten 


Bijeenkomst van Maart 1951 


Doel, werking en mogelijkheden van onze bijeenkomst door Dr P. FRANSEN SJ. 

Geloofwaardigheid en Apologetica door Dr J.H. WALGRAEVE O.P. 

Zedelijkheidsnormen en concrete Moraal door Mag. L. ANNE 
Naar een meer theologische en religieuze uitbouw van het ú 

Tractaat De Deo Uno door Prof. J. LONCKE 

_ Díeptepsychologie en Moraal door Dr A, SNOECK, SJ, 


Bijeenkomst van April 1952 


De bouw. van het Tractaat van de Genade door Dr Val. MOREL O.F.M.Cap: 
Religieuze inzet en het « Opus operatum » door Dr H. SCHILLEBEECKX, O.P. 
Karl Rahner’s « Die vielen Messen und das eine Opfer » door Dr P. FRANSEN SJ. 
_ Historische inleiding over het onanisme door Mag. L, ANNE 
Pastorale behandeling van het onanisme door Dr. V. HEYLEN 


Bij elke inleiding heeft men ook een kort overzicht over 
de gedachtenwisseling, die na deze, werd gehouden. 


Formaat: 24 x 16 em, 84 blz. gecondenseerde tekst, 
80 fr. voor België — 6,40 Fl. voor Nederland. 
BESTELADRES : 
— hetzij: DIE GRAEL, Goevernementstraat, 16, GENT, 
— hetzij rechtstreeks door storting van 80 fr. op P.R. 434.58, 


VLAAMS WERKGENOOTSCHAP VOOR THEOLOGIE, 
Reep, 1, GENT. 


Opus periodieum «Collationes Gandavenses» prodit tertio 
quoque mense, ita ut volumen annuum trecentis saltem constet 
paginis. Subnotatio fit apud administrationem Groot Seminarie, 
Reep, 1, Gent, cuius syngrapha postalis 41.34.01, solvendo 100 fr. 
pro Belgio, 150 fr. pro exteris regionibus. 

RR. DD. associati qui per anni deeursum domicilium mutant, 
de hac mutatione certiorem reddere editorem instanter rogantur. 
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WurLilZER EORGELS 


De ELECTROSTATISCHE orgels die absoluut de pijporgels 
volledig evenaren zijn nu ook leverbaar in de BENELUX- 


landen. 4 


Wij nodigen alle geïnteresseerden uit om in onze auditiezaal 
de WURLITZER orgels te komen bespelen en beluisteren. 
WURLITZER-orgels werken met geperste lucht en zijn 
kerkelijk toegelaten. 


… Duizende referenties waaronder zes installaties in en om 
het Vatikaan. 
… 42 jaar ondervinding. 


Dàt zijn de waarborgen die U heeft wanneer U 
WURLITZER koopt. 


Alleenvertegenwoordiger voor de BENELUX-landen : 


ELSPOR 


2, Appelmansstraat, Antwerpen … Tel. 32.43.12 
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eticuli 
NEWMAN EN DE BIJBEL 
E De honderdste dissertatie voor het magisterium in de theologie aan de 
Universiteit te Leuven handelt over een uitzonderlijke persoonlijkheid, 
_J. H. Newman, en over een belangrijk probleem, bijbelinspiratie en bijbel- 
_ hermeneutica. Zij bezorgde toga, baret en ring aan haar auteur, P. Prof, 
ij Dr. Jaak Seynaeve, W. P., die in dit evenwichtig gebouwd werk met een klaar 
_ betoog zijn grondige Newman-kennis, zijn critisch-analytische zin, zijn ver- 
_ mogen tot objectief oordeel bewees. Het lijkt ons, omwille van het belang 
_van het onderwerp, — Newman geconfronteerd met de Bijbel, — en omwille — 
_ van de degelijkheid van de studie, billijk aan dit werk een ruime belang- 


stelling te wijden en te wensen (1). 

’ Een man als Newman moest om de Bijbel begaan zijn. Als anglikaan 
_was hij doorvoed met de Bijbel. Als gelovige, hetzij protestant hetzij katho- 

_ liek, uitermate gevoelig voor de geestesstromingen van zijn tijd, kon hij zich 

niet aan het debat van de 19e eeuw rond de Bijbel onttrekken. 


_ gebied, — van verafgoding en onbegrensde toepassing der critico-historische 
_methode, ging de strijd niet meer om één dogma, maar om de grondslagen 
_ van het geloof, o.m. om het goddelijk karakter en het gezag van de Bijbel. 
_ Men herinnere zich F.C. Baur (2) en zijn Tübinger Schule, Strauss, Renan 
fi e.a. De theologie was niet voorbereid om de stoot van het rationalisme, dat 
_ zich bediende van de vooruitgang der wetenschappen, op te vangen en te 
8 neutraliseren. 

De anglikaanse theologen vóór 1855 schenen ingedommeld, zij vermoed- 
__den ternauwernood wat er buiten hun wereldje gebeurde. De Oxford Move- 
_ ment zelf bedoelde niet de eigen geloofsovertuiging te confronteren met de 
resultaten der moderne wetenschap, zij beoogde enkel een binnenkerkelijke, 
geestelijke vernieuwing. Wanneer echter in 1855 het agnostisch liberalisme 
de drempel van het heiligdom overschreed en met de methoden van de 
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Ë (1) J. SEYNAEVE W.F. Cardinal Newman’s Doctrine on Holy Scripture (Universitas 
E catholica Lovaniensis. Dissertationes ad gradum magistri… Ser. II, t. 45), Leuven, 
Publications universitaires de Louvain ; Tielt, Lannoo ; Oxford, B. Blackwell, 1953, 

_2A X 16 cm, XXVIII + 408 + 164 bla, gen. 440 fr. ; geb. 490 fr. 


e 

_ (2) Men leze blz. 7 Baur en niet Bauer. Bla. 12: Abraham Kuenen was toch een 
ie Nederlander en professor te Leiden, niet :«a German scholar» ? Blz, 20, r. 2: 
attitude i.p.v. attiude ; blz. 42 : r. 3 onderaan : fixed and schematic. 


In deze eeuw van rationalisme, positivisme, liberalisme en, — op bijbels 


OE 


liberale critiek de enige geloofsbron onder de loupe nam, gaf een grote 
fractie van de anglikaanse Kerk de volledige inspiratie van de Bijbel prijs. 

Bij de Engelse katholieken was de standing in de eerste helft van de 
19e eeuw al niet hoger. Zij leefden als een ghetto-minderheid buiten de 
stromingen van het nationaal leven en de immigrerende Ieren, die hun getal 
hadden kunnen versterken, hielden zich afzijdig zowel van hun geloofs- 
broeders als van de rest. Eerst het herstel van de hiërarchie en bekeringen 
als deze van Newman en Manning stelden een eind aan het isolement. 
Maar daardoor werden zij precies verplicht aandeel te nemen in het geestes- 
leven van hun tijd. Newman was vanaf zijn bekering er bewust van dat het 
niet volstaat bekeerlingen voor te bereiden voor de Kerk, maar dat ook de 
Kerk moet voorbereid worden op de bekeerlingen. 

Die openheid van geest voor moderne stromingen was niet zo van zelf- 
sprekend voor de oud-leider van de Oxford Movement, wiens eerste levens- 
principe toch was : « Holiness first », « holiness before peace ». Dit levens- 
principe zat diep geworteld in Newman’s zogenaamd Platonisme. De aan- 
dacht van deze diep godsdienstige man ging slechts naar twee dingen in het 
universum : « onze ziel en God, die haar schiep », of wat hij noemde : « the 
reality of the invisible world ». Het overige is slechts een schaduw, een sluier, 
die doortrokken is van zonde en ons alleszins van Gods volle licht weerhoudt. 
Hoe knap en geleerd Newman ook was, toch koesterde hij wantrouwen tegen- 
over de menselijke rede, zoals zij in feite functionneert sinds de zondeval, 
namelijk onder de leiding van hoogmoed en passie. Het is dan ook niet te 
verwonderen dat hij, althans in zijn eerste periode, geen interesse noch sym- 
pathie had voor de wetenschappelijke vooruitgang en de beoefening van de 
bijbelcritiek. Vanaf de Idea (1852) echter gaät hij niet enkel beslist zijn 
geloof confronteren met de heersende opvattingen, maar de intellectuele 
belangstelling voor moderne wetenschap aanmoedigen. De grondhouding 
bleef dezelfde, — holiness first! — maar hij was zich intussen bewust 
geworden van de noodzaak voor de katholiek actief deel te nemen aan het 
geestesleven van zijn tijd. De kentering is minder een verandering van geest 
dan een wijziging van taktiek. De intellectuelen mogen hun katholiek zijn 
niet als een malaise aanvoelen noch de katholiek bevreesd zijn voor intellec- 
tuele prestaties. Het conflict Bijbel-Wetenschap moest een oplossing krijgen. 

Ongetwijfeld moet de katholiek eerbied hebben voor het mysterie der 
bovennatuurlijke openbaring. De natuurlijke openbaring (« dispensation of 
natural religion, dispensation of paganism ») functionneert vooral door het 
persoonlijk geweten. In de bovennatuurlijke religie heeft het geweten geen 
absolute autoriteit, het moet zich verlaten op het objectief gezag van Gods 
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woord, dat imperatief karakter heeft, hoewel het niet alles openbaart en 
soms het mysterie van het leven zelfs verhoogt. De Bijbel, als gedeeltelijke 
neerslag van de bovennatuurlijke openbaring, is een godsdienstig boek, vol 
van mysteries en getekend met de progressiviteit van de openbaring. Naast 
de Schrift is er de traditie. De anglikaan Newman is wel verplicht de Schrift, 
althans theoretisch, als enige geloofsbron te aanvaarden, al geeft hij toe dat 
dit a priori onwaarschijnlijk is. De traditie zelf leert ons dat alle geloofs- 
waarheden in de Schrift bevat zijn. Bovendien geeft zij ons de canon (meteen 
is zijn protestants principe in feite genegeerd !\, allerlei practische levens- 
regels van rituele en disciplinaire aard en vooral een verklaring van de 
leer, die in de Schrift omzwachteld bewaard is. De levende traditie van de 
Kerk leert, de Schrift dient om te bewijzen. Het zou dan ook onwijs zijn 
een geloofspunt te verwerpen omdat het niet voorkomt in de Schrift : aldus 
is door de anglikaan Newman de traditie als geloofsbron tenminste virtueel 
aanvaard. 


Hoewel zeer begaan met het probleem der bijbelinspiratie en zijn ver- 
zoening met de gegevens der wetenschap, toch heeft de katholieke Newman 
slechts twee studies aan dit onderwerp uitdrukkelijk gewijd. Het zijn de door 
P. Seynaeve voor het eerst in dit werk uitgegeven Inspiration Papers 
(1861-1863) en een paar artikels van 1884. Behalve nog: een paar verhande- 
lingen uit zijn anglikaanse tijd hebben wij slechts toevallige uitlatingen over 
bijbelkwesties in zijn anglikaanse en katholieke loopbaan. 


Na een kort overzicht over de opvatting van de anglikaan Newman over 
de inspiratie, waaruit blijkt dat hij toen naast een sterk geloof in het godde- 
lijk karakter van de Bijbel, toch reeds een open oog had voor het menselijk 
karakter van de Bijbel, behandelt P. Seynaeve de zienswijze van de katholieke 
Newman over de inspiratie. Hij vergelijkt daarom het standpunt van de 
Inspiration Papers (1861-63) met dit van de artikels van 1884. Vanaf zijn 
bekering (1845) interesseerde Newman zich sterk aan bijbelkwesties (cfr. 
zijn plan om de Bijbel in het Engels te vertalen, 1856-1858). Maar zijn 
eerste katholieke periode is voor hem een droeve tijd geweest, een periode 
van mislukkingen, verdachtmakingen ook en vooral van katholieke zijde. 
Newman geraakte niet op dreef en toen in 1860 een manifest van liberale 
bijbelcritiek verscheen, begon hij aan een antwoord, dat echter nooit af- 
gewerkt werd, noch gepubliceerd. 1863 was waarlijk een ongeluksjaar voor 
Newman : hij voelde zich dan ook moe en geketend. In zijn correspondentie 
aan Miss Bowles kloeg hij over de uitoefening van een militair gezag over 
Engeland door de Propaganda fide. Zo kwam zijn studie, nl. de Inspiration 
Papers (1861-1863), nooit klaar. Het venijn dat hem door Ch. Kingsley met 
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Kerstmis 1863 werd toegediend en hem dwong te spreken, werd voor hem 
het serum der heropstanding. Hij begon aan zijn Apologia, die thans zijn 
hele aandacht opslorpte. In de jaren 1865-66 werd hij in beslag genomen door 
Pusey’s Eirenicon. Newman kende zijn tweede jeugd, hij werd de geestelijke 
leider van het katholieke Engeland, hij stond voortdurend op de voorposten 
bij de strijd voor de Kerk en had geen tijd om op de problemen van 1861-63 
terug te keren. Eerst nadat de grote Leo XIII hem de kardinaalshoed op het 
grijze hoofd gezet had (1879) en de dood begon te naderen, schreef hij 
opnieuw (1883-1884) over het bijbelprobleem, in het bewustzijn dat de jonge 
generatie nood had aan licht dienaangaande en recht op voorlichting. Het 
eerste artikel werd geschreven ter gelegenheid van een bijdrage over Renan. 
Het bezorgde hem heftige kritiek, o.m. van J. Healy, de latere bisschop van 
Clonfert, een scholastieker van het zuiverste water. Een tweede artikel volgde 
in 1884. Intussen was Newman oud geworden, hij stierf in 1890. Eerst na hem 
zou de katholieke bijbelwetenschap, helaas in pijnlijke barensweeën, geboren 
worden. Men moet dan ook Newman niet meten naar hedendaagse normen : 
de bijbelwetenschap is er sinds zijn dood zozeer op vooruitgegaan, dat wij 
voor het probleem der inspiratie tot een meer genuanceerde en meer vol- 
doeninggevende oplossing in staat zijn. Men houde er ook voor de Insp. P. 
rekening mede dat deze niet afgewerkt zijn. 


Wat het feit der inspiratie betreft, is N. in 1861-63 persoonlijk wel over- 
tuigd dat niet enkel de schrijver, maar ook het boek geïnspireerd is. Toch 
meent hij in de kerkelijke definities geen formele definitie te kunnen vinden 
van de rechtstreekse inspiratie der boeken zelf, wel van een onrechtstreekse, 
langs de inspiratie van de hagiograaf om. Ook de formule : « Deus auctor 
utriusque testamenti » zou in dit opzicht niet beslissend zijn, want enerzijds 
drukt de formule op « utriusque» en is « testamentum » de heilseconomie, 
niet de boeken. Op dit stuk is de interpretatie van Newman duidelijk ver- 
keerd. Wat het bewijs uit de Schrift zelf betreft, deze consideraties schijnen 
mij weinig indrukwekkend. P. Seynaeve spreekt wel van de « far-reaching 
and penetrating force of his Seripture-argument» (blz. 107), nl. de wonder- 
lijke eenheid doorheen al deze boeken van verschillende schrijvers, maar 
maakt toch blz. 108 restricties. De Kerkvaders (bij voorkeur de Alexan- 
drijnen) benadrukken om meerdere redenen het goddelijk karakter van de 
Schrift, doch hebben verder slechts een vage bepaling van inspiratie : zij © 
spreken b.v. van inspiratie der LXX (wat nog niet zo erg is), maar ook van 
de Sibyllen. Tenslotte zoekt Newman naar wat de verschillende theologische 


scholen op dit stuk verbindt en scheidt, zonder zelf duidelijk stelling te 
nemen. 
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Wanneer Newman in 1884 de kwestie van de feitelijke inspiratie op- 
nieuw behandelt, heeft het Vaticaans concilie elke twijfel weggenomen en 
neemt hij zowel de inspiratie van de boeken als van de schrijvers aan. 

De opinie van Newman over de aard van de inspiratie is mij, niettegen- 
staande de verdienstelijke poging van P. Seynaeve om haar klaar uiteen te 
zetten, niet duidelijk. Zij is geen inspiratio antecedens of dictaat noch een 

inspiratio concomitans negativa (goddelijke contrôle), maar een inspiratio 
_concomitans positiva. Bij Newman wordt dat dan « verbal inspiration », 
maar niet in de gewone betekenis van de term. God dicteert niet zozeer de 
woorden, maar geeft ze een hogere mystische betekenis. Bovendien maakt N. 
onderscheid tussen habituele en actuele inspiratie, zodat de hagiograaf 
geïnspireerd kan zijn (habitueel) zonder actueel onder de invloed van de 
inspiratie te staan. P. Seynaeve beweert (blz. 128) dat men ten onrechte 
Newman verweten heeft niet voldoende het onderscheid gemaakt te hebben 
tussen revelatie en inspiratie. Dit was juist het verwijt dat ik zinnens was 
op mijn beurt aan N. te maken en de verklaring van P.S. kan mij daar niet 
van weerhouden. Het is wel mogelijk dat N. van beide een duidelijk onder- 
scheiden definitie geeft, maar ik geloof dat de opvatting van een « verbal 
inspiration » en de distinctie tussen « habituele en actuele inspiratie » enkel 
te verklaren zijn door het feit dat N. voortdurend bedacht is om de godde- 
lijke openbaringsgegevens te redden, wanneer hij hun menselijk kleed zou 
moeten prijs geven aan de critiek. Welnu, de inspiratie is die « supplemen- 
taire» tussenkomst van God waardoor Hij er voor zorgt dat het reeds 
« geïncarneerde » openbaringsgoed te boek gesteld wordt om het te behouden 
voor het nageslacht. Het probleem waar Newman om worstelt geldt in de 
grond niet de inspiratie, maar gaat aan de inspiratie vooraf. God heeft zijn 
openbaring laten belichamen in een menselijke geschiedenis en het al te 
menselijke, dat de mensen er mochten van gemaakt hebben, doet aan de 
goddelijkheid zijner openbaring niets af. De inspiratie dient slechts om dit 
« verbum caro factum » te registreren, om met het menselijke ook het godde- 
lijke voor het nageslacht te behouden. 

Zou dit onvoldoende onderscheid tussen revelatie en inspiratie ook niet 
de reden zijn waarom N. nog in 1886 de schijn geeft een dichotomie in de 
Bijbel (geïnspireerde en niet geïnspireerde stukken) aan te nemen (cfr. 
blz. 140-147) ? Newman wil door de inspiratie het goddelijk karakter van 
de Bijbel redden, daar waar de inspiratie de godmenselijkheid van het boek 
verklaart. Het is wel omdat Newman geen klaar inzicht heeft in het func- 
tioneren van revelatie en inspiratie dat hij moeilijkheden heeft met de 
kwestie der uitgebreidheid van de inspiratie. In de nota's van 1861-63 
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beklemtoont document A de volledige inspiratie van de Bijbel, maar nadien 
komen gezegden voor die toch op zijn minst onrustwekkend zijn. De habituele 
inspiratie (blz. 142) redt de zaak, tenminste indien zij zin heeft en bestaat. 
Want waarop komt een dergelijke habituele inspiratie in de grond neer ? Ook 
de verbale inspiratie (in hoger aangegeven zin) redt de zaak, indien zij zin 
heeft. Maar nogmaals, de inspiratie is er niet om het geschrevene een godde- 
lijke betekenis te geven, maar wel om de openbaringswerkelijkheid die zich 
in de geschiedenis en het leven van Israël en van de primitieve Kerk 
reeds belichaamd heeft, op schrift te bewaren. De derde beschouwing, uiteen- 
gezet op blz. 146-148, getuigt nog het sterkst van diezelfde verwarring. Men 
merke op : verwarring bij Newman, niet bij P. Seynaeve ! Want ik kan 
gerust aannemen dat Newman het houdt voor de volledige inspiratie van 
de Bijbel, maar ik kan mij toch van de indruk niet ontdoen dat hij er geen 
weg mee weet. 


Dit wordt des te duidelijker in de artikels van 1884 waarin hij tot 
ongenoegen van J. Healy en anderen het had over de obiter dicta. P. Sey- 
naeve heeft meer geduld dan Healy en hij bepaalt met scrupuleuze nauw- 
gezetheid wat Newman zegt en niet zegt, wat hij wellicht meent en toch niet 
uitspreekt, wat hij logischer wijze had moeten concluderen en waartoe hij 
toch niet besloot. Newman zegt niet dat de obiter dicta niet geïnspireerd 
zijn, hij zegt dat zij « unauthoritative », « not binding on our faith » zijn. 
Newman zit gewrongen tussen de verplichting om de algehele inspiratie van 
de Bijbel te vrijwaren en de wens om zijn tijdgenoten te bevrijden uit de 
beknelling van een al te strakke opvatting over inerrantie. Zoals P.S. juist 
opmerkt : Newman had geen voldoende inzicht in het begrip « instrumen- 
taliteit » en wij hebben het recht niet hem dit kwalijk te nemen. Waar zou 
hij het, in zijn tijd, gehaald hebben ? Toen hij voor het probleem der ver- 
zoening van geloof en wetenschap stond, moest hij een beroep doen op 
begrippen die hem door de toenmalige scholastische theologie werden 
geboden, en veel soepelheid zat er in dit materiaal toch niet. Zij die Newman 
een verwijt maken dat hij, met al zijn goede wil, toch geriskeerde zinnen 
heeft neergepend, zouden moeten begrijpen, dat Newman verdienstelijker 
werk heeft gedaan door eerlijk te zoeken naar een oplossing, die hij niet 
vond, dan de theologen van zijn tijd die het hielden bij enkele theses, die 
eerbiedwaardig en juist waren, maar niets verklaarden en niemand van de 
intellectuelen voldoening gaven. In die tijd zoals nu, was het moediger met 
zijn gedachten op straat te komen en ze te confronteren met de geestes: 
stromingen van zijn tijd, dan knusjes een vroom beduimeld blad van St Tho- 
mas voor te lezen in een aula voor theologie. Indien naar ons gevoelen New- 


— 295 — 


man te zeer schijnt te aarzelen op belangrijke punten die voor ons nu klaar 
zijn, dan moet men toch bedenken dat Newman dit alles schreef op de voor- 
avond der geboorte van de katholieke bijbelwetenschap. Men kan in geen 
geval dit aarzelen voor een schipperen houden, wel als een worsteling met 
de onmacht om een betere verklaring te geven. De man die de Apologia, 
dit monument van eerlijkheid, schreef, kan er niet van verdacht worden te 
willen compromissen sluiten. Integendeel, omdat hij van geen compromissen 
hield, omdat hij een eerlijke oplossing wilde, was hij er toe verplicht het 
‚de theologen af en toe op de zenuwen te geven. Sommige suggesties, o.m. 
dat van zijn sacramenteel principe, konden waardevol zijn en heeft hij tot 
onze spijt niet voldoende uitgewerkt. Het is de verdienste van P. Seynaeve 
Newman niet geklasseerd te hebben, maar de aarzeling van zijn geest op 
de voet te hebben gevolgd, telkens aanduidend wat bij Newman vaststond, 
wat slechts een flits van zijn gedachte was, wat hij er had kunnen uithalen 
en waarom hij het niet deed. 
we 

In het tweede deel van zijn werk behandelt de nieuwe Magister de her- 
meneutische principes van Newman, zijn methode van schriftuurverklaring. 
Hiervoor beschikt hij over meer gegevens uit de anglikaanse tijd dan uit de 
katholieke tijd en, in de grond, bleef Newman’s methode dezelfde na zijn 
bekering. Eerst tegen het eind van zijn leven begreep hij ten volle de critico- 
historische methode en dan heeft hij niet veel meer geschreven. Vooreerst, 
welke waren Newman’s first principles inzake Bijbel ? 

Zoals « holiness first» het grondprincipe was voor Newman’s leven en 
denken, zo was zijn eerste principe inzake bijbelkennis : de Bijbel is een 
godsdienstig boek, niet enkel in die zin dat het over godsdienstige dingen 
handelt, maar wel dat het goddelijk van oorsprong en bedoeling is. Daarom 
moet ook de inhoud van de Bijbel bovennatuurlijk zijn : hij verhaalt name- 
lijk de geschiedenis van God-en-mens, zoals zij volgens het plan der godde- 
\ lijke heilseconomie geleidelijk groeit naar de volledige gemeenschap van 
God en mens in Jezus-Christus. De gedachte van de paedagogia divina hield 
N. vooral uit de Alexandrijnse Vaders. Is de goddelijke heilseconomie 
het onderwerp van de Bijbel, dan mag de Bijbel niet op dezelfde manier als 
elk ander menselijk boek gestudeerd worden. Al moet men oog hebben voor 
de litteraire schoonheid van de Bijbel, toch is hoofdzaak in dit uitzonderlijk 
boek zijn goddelijke inhoud, die noodzakelijk enigszins mysterie blijft. 

Aan dit eerste principe is het tweede gelijk : het sacramenteel of 
mystisch principe. Zoals de sacramenten kanalen der heilseconomie zijn, zo 
is de Bijbel een kwasi-sacramenteel kanaal van Gods openbaring. S. 
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onderzoekt breedvoerig Newman’s opvatting over analogie, over het sacra- 
menteel principe in het algemeen en in zijn toepassing op de Bijbel. Ook 
hier is de invloed van de Alexandrijnen weerom duidelijk. 

Ingevolge dit sacramenteel principe is de letter van de Schrift geladen 
met een hogere spirituele, mystische zin. Aldus krijgt bv. het O.T. slechts 
zijn werkelijke goddelijke betekenis in Christus. Meer nog : de Bijbel is 
geladen met een sacramentele kracht, met bovennatuurlijke genade en geest, 
zodat de gelovige lezer van de Bijbel er door omgevormd kan worden. 

Newman legt ook de nadruk op de eenheid van de heilseconomie en op 
de harmonie van O. en N.T., een kwestie die de laatste jaren meer op de 
voorgrond is getreden, vooral onder de invloed van Prof. Coppens, promotor 
van deze magisterdissertatie. Doorheen de variëteit der geschriften van Oud 
en Nieuw Testament, stammend van verschillende mensen uit verschillende 
tijden, ligt een wonderbare eenheid. Het N.T. verwijst naar het Oude en 
dit is in wezen naar het Nieuwe gespannen. De genadegaven Gods uit het 
verleden gelden nadien als een garantie voor de toekomst. De analogie van 
Gods werking speelt niet enkel in de schepping maar ook in de bovennatuur- 
lijke openbaring. Al is de Bijbel werk van mensen, hij is in de eerste plaats 
werk van God. Hij beschrijft het wereldgebeuren van Gods kant uit, hij is 
«théologie de l'histoire», en reflecteert Gods genadige bedoeling in de 
geschiedenis. Gods ingrijpen echter in de geschiedenis voltrekt zich volgens 
een paedagogia, zijn openbaring past zich aan ’s mensen begripsvermogen. 
De progressiviteit veronderstelt op haar beurt een eenheid in Gods plan : zij 
is de geleidelijke afwikkeling van Gods voorafbepaald plan. Aldus is het 
O.T. « sacramentum futuri ». Personen en gebeurtenissen zijn tupoïi van de 
N.T. heilsgebeurtenissen. Staatkundige, ceremoniële en wettelijke ordon- 
nanties krijgen hun volwaardige verwezenlijking (en niet hun afschaffing) 
in instellingen van het Nieuw Verbond. De profetieën worden vervuld in 
het N.T. En tenslotte is er ook een litteraire continuïteit tussen O. en N.T. 
(al schenkt Newman hier ook minder aandacht aan). Er zijn bij Newman 
meerdere voorbeelden van dit vierlijnig verband tussen O. en N.T. geciteerd, 
maar niet alle zijn even gelukkig. Newman behandelt de Bijbel tenslotte als 


predikant en, om een boutade van Prof. Coppens te citeren : « là où com- 


mence la prédication, la révélation cesse ». Bij Newman is het wel nooit zo 
erg geweest, — hij verloor nooit zijn hoofd bij het preken —, maar toch 
gaat hij dikwijls in zijn typologie wat ver of is zij onvoldoende uit de Bijbel 
bevestigd. 

Ook in het NT. is de eenheid aanwezig. Newman strijdt hier tegen de 
«critische dogma's» van zijn tijd: Petrinisme en Paulinisme, Johannes 
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en de Synoptiekers, enz. Christus is het centrum van de Bijbel, van Oud 
en Nieuw Testament : verwacht in het Oude, geïncarneerd in het Nieuwe, 
staat Hij steeds aan de deur voor eenieder, want sinds zijn eerste komst is 
de eindtijd aangebroken. De tweede komst is slechts een toemaat, sinds de 
eerste komst kunnen wij steeds onmiddellijk voor Christus’ rechtersstoel 
gedaagd worden. 

Newman’s eerste bijbelprincipes, zijn opvatting over de eenheid in de 
Bijbel nopen er toe de kwestie te stellen van de letterlijke en de spirituele 
zin van de Bijbel. Principiëel houdt Newman vast aan de letterlijke zin, 
practisch maakt hij meer gebruik van de spirituele zin. Deze enigszins dubbel- 
zinnige houding berust echter niet op een tegenspraak in zijn opvattingen. 
Newman was niet in staat om volledig het goddelijke en het menselijke in 
de Bijbel te verzoenen, en aangezien het goddelijke het meest tot hem sprak, 
meende hij dat men geen grenzen mocht stellen aan de goddelijke zin die 
onder de menselijke letter schuil ging. De organische structuur van de Bijbel 
laat bovendien toe te veronderstellen dat de vervulling reeds in kern in de 
voorafbeelding schuilt. Tenslotte was Newman te zeer vertrouwd met de 
Kerkvaders, meer bepaald met de Alexandrijnen, om de spirituele zin als 
een buitenbijbelse zin te kunnen verwerpen. 

Intussen is Newman zich wel bewust dat de Alexandrijnse Vaders soms 
meer allegoriseerden dan wenselijk was. Hoe de uitwassen vermijden ? 
Newman meent dat elke Schrifttekst een zin moet hebben en zo de letterlijke 
zin de moeite niet waard is om door de Geest geïnspireerd te zijn, dan moet 
men maar een beroep doen op een spirituele. (Men kan vermoeden waartoe 
zo een principe kan leiden !) Bovendien, zolang men in de Bijbel Christus 
zoekt, kan men niet ver van het goede spoor afdwalen. Voor de profetische 
teksten houdt Newman het echter voor de letterlijke zin. Intussen houdt hij 
zich in zijn latere jaren ook met litterair-critische kwesties bezig en groeit 
zijn belangstelling voor de letterlijke zin. 

Maar de spirituele zin blijft in de geest van Newman toch bovendrijven. 
Wat is dan die spirituele zin ? Enkel de typologische, waardoor personen of 
dingen dragers zijn van een hogere betekenis ? Of een hogere zin die ook 
in de tekst ligt, een sensus plenior ? 

P. Seynaeve meent, dat hoewel Newman hoofdzakelijk naar een typo- 
logische zin zoekt, hij het bestaan van een sensus plenior aanvaardt. De 
nieuwe magister geeft de argumenten aan, wij betwisten die niet, maar 
menen dat blijkens blz. 339 vlg. de sensus plenior geen hoeksteen (blz. 405) 
van deze exegese kan genoemd worden. 


In een laatste hoofdstuk schildert P. Seynaeve Newman’s ideaal van de 
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christelijke exegeet. Voor Newman volstaat het niet de verkeerde verklaringen 
van de rationalistische exegese te weerleggen (een exegese met zuiver apolo- 
getisch nut), maar moet de exegeet positief de echte zin van de Schrift trach- 
ten bloot te leggen. Hij moet daarvoor veel aandacht schenken aan het 
kerkelijk leergezag en aan de traditie. Bovendien moet hij naast een grondige 
wetenschappelijke vorming, ook inwendige morele gesteltenissen hebben, als 
openheid voor het religieuze en deemoedige schroom er voor. En tenslotte, 
omdat de Bijbel een religieus boek is, een boek van genade, kan men de 
religieuze inhoud van het boek niet ten volle « realiseren » (in de betekenis 
die Newman aan het woord geeft) zonder geloof en genade. P. Seynaeve 
merkt terecht op dat Newman, tenminste in zijn anglikaanse periode, te 
weinig belang hechtte aan het menselijk-wetenschappelijk ingrediënt van de 
bijbelexegese. 


P. Seynaeve heeft de gedachten van de geniale denker in al haar plooien 
afgewikkeld. Dit is niet gemakkelijk waneer het gaat over een subtiele geest 
als Newman, die bovendien zich eerder uitzonderlijk ex professo met de 
bijbelproblemen bezighield. Het is gemakkelijker het systematisch boek van 
P. Seynaeve, klaar, evenwichtig, geleidelijk voortschrijdend, met een rust- 
pauze in de samenvattingen, tot een overzicht als dit te reduceren dan de 
grondlijnen van Newman’s geest op te diepen. Men zal de jonge Magister 
dankbaar zijn dat hij dit werk voor ons gedaan heeft. 


In zijn conclusie maakt P. Seynaeve de balans. Welke waren de bronnen 
van Newman en in hoeverre was hij origineel ? In hoeverre heeft Newman 
invloed uitgeoefend op de latere bijbelproblematiek ? Welk is de waarde 
van zijn gedachte voor de moderne bijbelwetenschap ? t 

Het is wel zeker dat Newman niet veel invloed heeft uitgeoefend op de 
latere exegese. Maar anderzijds is, buiten hem om, de exegese in de laatste 
jaren belang gaan hechten aan zienswijzen die hij, zij het dan summair en 
wellicht rudimentair, in zijn geest droeg. Newman’s begrip van inspiratie 
was, — wij zagen het hoger —, beslist onvoldoende ; maar intussen heeft 
hij de nadruk gelegd op de religieuze inhoud van de Bijbel, die door de 
moderne exegese wellicht op een andere, meer gewaarborgde manier, ont- 
bolsterd werd dan door hem. Ook in zijn hermeneutica zijn er lacunes : 
zijn sacramenteel principe dat veel bruikbaars bevat, bergt in de vorm waarin 
hij het voorstelt, zeer veel gevaren in zich ; zijn profetisch argument is 
eveneens onvoldoende uitgebouwd ; hij had verder te weinig oog voor de: 
diversiteit en de onvolmaaktheid van de Christus-verwachting in het Oud 
Testament, enz. 


In vele gevallen is Newman actueel, al is hij voorbijgestreefd. 
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Het feit dat Newman niet meer voldoet is voor een deel te wijten aan 
zijn levensomstandigheden : hij heeft geleefd vóór de katholieke exegese 
geboren werd. Dat heeft overigens minder belang : vooral op keerpunten 
heeft men geniale mensen nodig om richting te geven. Spijtiger is dat New- 
man slechts gelegenheidsexegeet was, op de kansel namelijk of in polemiek. 
Omdat hij te weinig begrip had van de geestelijke waarden die in de letter- 
lijke zin schuilen, deed hij zo graag een beroep op de spirituele zin en zocht 
hij naar een verantwoording voor deze. Meerdere principes die hij hiervoor 
gebruikte, waren in zich goed, konden ook goed gebruikt worden, maar 
werden het niet, èn omdat Newman te vroeg leefde èn omdat hij dikwijls 
verplicht was deze a priori door deductie uit te bouwen, zonder voldoende 
kennis van de feitelijke structuur van de Bijbel. Ware Newman een beroeps- 
exegeet geweest, dan had veel leed gespaard kunnen blijven aan de laatste 
jaren van de vorige en het begin van deze eeuw. Want Newman ontving toch 
de kardinaalshoed in de goede tijd, namelijk uit de handen van de grote 
Leo XIII. Wel was hij toen reeds te oud om problemen te doordenken, maar 
zijn gezag was er. Zijn eerlijke trouw aan de Kerk stond toen boven water, 
zijn eerlijk verzuchten om waarheid had in progressistische middens niets 
anders dan vertrouwen kunnen wekken. Zijn grote persoonlijkheid had een 
teken van verzoening kunnen zijn, en hij had niet beter gewenst : zijn be- 
moeien om de Bijbel, hoe onvoldoende technisch uitgebouwd ook, pleit daar- 
voor. 

P. Seynaeve heeft ons langs de bijbelproblematiek dichter bij Newman 
gebracht, hij heeft die bijbelproblematiek opnieuw in haar veelzijdigheid 
aangeraakt, hij heeft door de analyse van Newman veel bruikbaar materiaal 
in het licht gesteld. Hij heeft ons ook laten aanvoelen hoe moeilijk het was, 
in Newman’s tijd, om tot klaarheid te komen, hij heeft ons meteen dankbaar 
gestemd voor de grote pioniers van wiens eerlijk zoeken wij thans de vruch- 
ten dragen. Zijn werk is op zijn plaats in de eerbiedwaardige serie der 
dissertaties voor het magisterium in de theologie aan de R. K. Universiteit 
te Leuven, in wiens schoot reeds meerdere gezagvolle studies over Newman 
gegroeid zijn. Het boek doet eer aan de theologische faculteit, aan de promo- 
tor Prof. Coppens en vooral aan de jonge geleerde, die er niet enkel magister 
door geworden is, maar ook, naar wij denken, een vriend van Newman : 
en dat is een groot voorrecht. Over het Engels, waarin de dissertatie gesteld 
is, gaan wij niet oordelen. Wij zijn daar niet toe bevoegd. Wanneer echter 
B. Blackwell van Oxford de uitgave voor Engeland op zich neemt, kunnen 
we volledig gerustgesteld zijn. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 
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GRONDTREKKEN VAN DE JOANNEISCHE GENADELEER 


Hebben wij het recht te spreken van een genadeleer van S. Jan ? Wij 
zullen voorzichtig onderscheid maken. Verstaan wij door genadeleer een ge- 
ordend systeem van abstracte theologische stellingen, die op sommige plaat- 
sen voor een oningewijde wel eens levensvreemd aandoen, dan moeten wij die 
niet in het evangelie zoeken. Is echter de concrete beschrijving van de ge- 
nadewerkelijkheid en van het goddelijk leven van de gelovigen een genade- 
leer, dan zijn de geschriften van S. Jan, zowel als die van S. Paulus de 
bron bij uitstek voor een genadetractaat. Zeker, speculatief heeft S. Jan 
zijn genadetheologie nog niet sterk uitgebouwd. Maar hij bezit de gege- 
vens van een rijke genadeleer en hij drukt ze uit in een weelderig gestoffeerd 
kleed van gelijkenissen, beelden en verhalen, die een levenswerkelijkheid 
moeten verwoorden. Zijn theologie bezit bovendien het kenmerk van de 
concrete levensechtheid. Zij is immers niet oud geboren in een handboek 
maar gegroeid uit een aangrijpende religieuze ervaring. 


De genadeleer gebonden aan een religieuze ervaring. 


S. Jan is ooggetuige geweest van een theophanie, de verschijning en 
het optreden van de eengeboren Zoon Gods in de wereld. Hij heeft Jezus 
van Nazareth ontmoet, een mysterieuze persoonlijkheid, wiens prediking en 
wonderwerken hij op louter menselijk plan niet verklaren kon. Vooral de 
kruisdood, de verrijzenis en de hemelvaart hebben op Joannes een over- 
weldigende indruk gemaakt en die feiten hebben hem na een jarenlange 
bezinning onder invloed van de « Geest van waarheid » tot een diep geloofs- 
inzicht gebracht in de heilsbetekenis van ’s Heren zending en meteen in de 
persoonlijke waardigheid en wezenheid van zijn Meester. 

De geschriften van S. Jan zijn bedoeld als een oorspronkelijke getuigenis 
van die persoonlijke religieuze beleving en als een mededeling van zijn 
geloofsinzichten : « Wat was van de aanvang af, wat wij hebben gezien met 
onze ogen, wat wij hebben aanschouwd en wat onze handen hebben getast 
aangaande het Woord des Levens, — ja, het Leven is verschenen, en wij 
hebben gezien en getuigen en verkondigen u het eeuwig Leven, dat bij de 
Vader was, en verschenen is aan ons, — wat wij dus hebben gezien en 
gehoord, verkondigen wij ook aan u, opdat gij gemeenschap zoudt hebben 
met ons ; en onze gemeenschap nu is met de Vader en met zijn Zoon Jezus 
Christus » (1 Jo. 1, 1-4 5 vgl. Jo. 1, 14, 16-18). 

S. Jans genadeopvatting nu is de vrucht van zijn bezinning op de 
betekenis van de historische Christuswerkelijkheid voor de leerlingen. 
Jezus Christus is voor S. Jan « de gave Gods» bij uitstek (Jo, 4, 10), de 
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openbaring en de mededeling van God zelf. Hij is de Gezondene van de 
Vader, die van de Vader uitgaat om aan de mensen de heerlijkheid van God 
te openbaren en hen toegang te verschaffen tot een hogere wereld, hen deel 
te geven in de heerlijkheid, het leven, het licht, de verrijzenis en de waar- 
heid die Hij aanbiedt. Wie in de Christuswerkelijkheid gelooft, in de zending 
van de « Zoon Gods », krijgt deel in de Godsgave of, beter, in een leven dat 
het leven van de verrezen Heer zelf is, en hij treedt binnen in de intieme 
levens- en liefdegemeenschap die tussen de Vader en de Zoon bestaat. Om 
aan dit eeuwig leven deel te geven is Christus juist gezonden : « Zozeer 
heeft God de wereld liefgehad dat Hij zijn eengeboren Zoon heeft gegeven, 
opdat al wie in Hem gelooft niet verloren zou gaan, maar eeuwig leven zou 
hebben» (Jo. 3, 16; 20, 31 ; 1 Jo. 5, 13 en passim). De rijkgevariëerde 
tekening van dit eeuwig leven, waarvan wij de voornaamste facetten willen 
belichten, blijft echter beheerst en gevoed door de initiële religieuze er- 
varing ; daaruit trekt zij haar levenswaarde. 


Wij beweren nu evenwel niet dat Joannes eerst en vooral een uiteen- 
zetting van het genadeleven op het oog had. Zeker in het evangelie is zijn 
hoofdbekommernis geweest het mysterie van de persoon Jezus te ontraadse- 
len : waar haalt Hij zijn gezag, vanwaar komt Hij, wie is Hij ? Maar deze 
beschouwingen zijn onlosmaakbaar verstrengeld met het inzicht in de heils- 
betekenis van Christus’ zending : waartoe is Hij gekomen, wat was Hij voor 
ons, wat heeft Hij voor ons bewerkt, welk is de vrucht van zijn lijden en 
dood ? Het inzicht in de persoonlijkheid van de Heer is zelfs gegroeid uit de 
overweging der betekenis van ’s Heren werk en is dan ook onafscheidbaar 
verbonden met de genadewerkelijkheid. De christologie van S. Jan is vast- 
geworteld in zijn soteriologie en in zijn genadeleer. 

In dit artikel schetsen wij de grondlijnen van S. Jans genadetheologie. 
Ons betoog valt uiteen in vier onderdelen. Wij handelen eerst over de on- 
macht van de mens en de noodzakelijkheid van Gods initiatief in alle genade- 
werk, daarna uitvoerig over het personalistisch karakter van het genade- 
leven, tenslotte vluchtiger over de levensuitingen van deze werkelijkheid, om 
kort te besluiten met de eschatologische voleinding. 


IL. — NOODZAKELIJKHEID VAN GODS GENADE-INITIATIEF 
EN VAN DE « HERGEBOORTE UIT DEN HOGE ». 
a) De kloof tussen twee werelden. 


De onderbouw van de genadeleer van S. Jan is zijn opvatting over de 
grondige tegenstelling tussen twee « werelden»: «deze» wereld en de 


« 
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hemelse wereld, « het aardse» en «het hemelse». Uitdrukkelijk onder- 
streept Christus in het vierde evangelie die tegenstelling : « Gij (Joden) 
behoort tot het aardse, Ik behoor tot het hemelse ; gij behoort tot deze 
wereld, Ik behoor niet tot deze wereld. Ik heb u dus gezegd dat ge in uw 
zonden (in uw ongelovige verblindheid) zult sterven ; want als ge niet 
gelooft dat Ik het ben, zult ge in uw zonden sterven » (Jo. 8, 23-24) ; « wie 
uit den hoge komt, is boven allen, wie van de aarde is behoort tot de aarde 
en spreekt volgens de aarde. » (Jo. 3, 31). 


Tot de hemelse wereld behoren vooral de Vader en de Gezondene van 
de Vader, Jezus, die komt uit den hoge en hemelse daden stelt, en de Geest 
die op bede van Jezus zal worden gezonden. Het is de wereld van de Waar- 
heid, het Licht en het Leven. Het is ook de wereld van het eeuwig leven en 
in die zin valt hij samen met het Rijk Gods uit de Synoptische evangeliën. 
Want ook de Christusgelovigen die het leven van Jezus ontvangen, krijgen 
door genade toegang tot die wereld (cfr infra). Gewoonlijk vervangt S. Jan 
de historisch op Jezus teruggaande uitdrukking « rijk Gods » door « eeuwig 
leven » (vgl. Jo. 3, 3-5 met Jo. 3, 16 ; 5, 24-29 ; 6, 39.40.54). 

Daartegenover staat « deze wereld », de wereld van het « vlees », het 
louter natuurlijk menselijke, het aardse. Tussen deze wereld en de hemelse 
gaapt een kloof, en zelfs groeit de tegenstelling uit tot een dreigend conflict, 
daar waar dit « vlees » gemene zaak maakt met of geknecht ligt onder de 
heerschappij van de duivel en de machten der duisternis. 


De aardse mens bezit in zich zelf niet de kracht om zich boven het aardse 
peil uit te heffen en op het hemelse te komen. Uit zich zelf kan hij zelfs de 
taal van de hemelse mens niet eens begrijpen : « wie uit God is, luistert naar 
Gods woorden. Hierom luistert ge niet : omdat ge niet uit God zijt» (Jo. 8, 
41 ; vgl. Jo. 6, 44.65 ; 18, 7 ; 1 Jo. 4, 6 3 5, 1). Wanneer Christus de hemelse 
werkelijkheid aan zijn toehoorders wil openleggen, dan stoot hij, typisch 
voor Joannes, bijna steeds op onbegrip en zelfs op vijandschap : zo bij Nico- 
demus, zo bij de Samaritaanse, zeker bij de vijandige Joden maar zelfs bij 
de leerlingen ; zij verstaan zijn woorden dikwijls louter op menselijk plan, 
d.i, zij verstaan Hem eenvoudig niet. Zij staan op een ander plan en luisteren 
met een ander oor. Tussen de twee werelden bestaat een grondig verschil 
van wezensaard. Een afgrond scheidt de wereld van Christus en de andere ; 
zelfs de leerlingen kunnen vóór de verrijzenis nog niet komen waarheen de 
Heer gaat ; tijdelijk zullen zij van hun Meester gescheiden worden : « Kin- 
dertjes, nog slechts korte tijd ben Ik bij u. Gij zult mij zoeken, en evenals 
Ik tot de Joden heb gezegd : « Waarheen Ik ga, kunt gij niet komen », zeg 


Ik ook tot u, nu toch. » (Jo. 13, 33) ; zelfs de edelmoedige Petrus krijgt 
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te horen : « Waarheen Ik ga, kunt gij Mij nu niet volgen, maar zult gij 
later volgen » (Jo. 13, 36). 


b) Godsinitiatief en hergeboorte uit den hoge. 


Om van de aardse wereld naar de hemelse over te gaan wordt het initi- 
atief van God, de gave van Gods liefde in Christus’ heilswerk, en een her- 
geboorte uit den hoge strikt vereist. Om binnen te treden in het rijk Gods 
mag men niet slechts op natuurlijke krachten steunen, op een menselijk ver- 
gankelijk principe. Plechtig en nadrukkelijk verzekert Jezus aan Nicodemus 
dat een hergeboorte uit den hoge nodig is (Jo. 3, 3), meer bepaald een 
geboorte uit water en Geest (Jo. 3, 5), een omvorming dus, een herschepping 
door een goddelijke hemelse kracht, die concreet in het christelijk doopsel 
werkzaam wordt. In de proloog bloklettert S. Jan identiek hetzelfde : « Zo- 
velen echter als Hem (Jezus) opnamen, hun gaf Hij macht om kinderen Gods 
te worden, hun die. uit God geboren zijn» (Jo. 1, 13). 

Deze hergeboorte wordt concreet verwezenlijkt in het christelijk doop- 
sel, waarin de kracht van de Geest werkzaam is (Jo. 3, 5-8) ; maar ook de 
eucharistie is het teken van Gods initiatief : « mijn Vader geeft u het ware 
brood uit de hemel» (Jo. 6, 32) ; de spijs die blijft voor het eeuwig leven 
wordt er aangeboden (Jo. 6, 51-58). 


ce) Liefdeïnitiatief van de Vader. 


De intrede in het eeuwig leven is dus vooral het werk van God, een gave 
Gods. « Niemand kan tot Mij komen, als de Vader die mij gezonden heeft, 
hem niet trekt. » (Jo. 6, 44.65). Hoewel de genade ons bereikt door 
Christus en het geloof in Hem, gaat alles, ook bij S. Jan, vooral bij hem, 
uiteindelijk terug op een liefdeïnitiatief van de Vader. Vooral in zijn eerste 
brief komt S. Jan herhaaldelijk op die gedachte terug : « God is liefde. Hier- 
in heeft de liefde van God zich onder ons geopenbaard, dat God zijn een- 
geboren Zoon in de wereld heeft gezonden, opdat wij zouden leven door 
Hem. Hierin is de liefde : niet dat wij God hebben bemind, maar dat Hij 
ons heeft bemind en zijn Zoon heeft gezonden tot verzoening voor onze 
zonden » (1 Jo. 4, 8-10 ; zie nog Jo. 3, 16 ; 1 Jo. 3, 1 ; 4, 19 ; 5, 11-12). 

Heel het heilswerk van Christus, dat het genadeleven bewerkt, gaat 
trouwens volgens het getuigenis van Jezus zelf van de Vader uit. Christus is 
gezonden door de Vader (Jo. 6, 29 ; 8, 18 ; 17, 3 ; e.a.). Alles wat Hij leert, 
hoorde Hij van de Vader : « Mijn leer is niet van Mij, maar van Hem die 
mij gezonden heeft» (Jo. 7, 16 ; vgl. 8, 26 ; 15, 15 ; 3, 34 ; 14, 10-24; 
17, 24). Alles wat Hij doet, is vervulling van de wil van de Vader : « De 
Zoon kan uit zich zelf niets doen dan hetgeen Hij de Vader ziet doen ; wat 
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die immers doet, dat doet ook de Zoon eveneens » (Jo. 5, 19 ; vgl. 5, 30.36 ; 
10, 25.32.37 ; 14, 10). Het leven dat Hij meedeelt is Hem gegeven door de 
Vader (infra). Het is de wil van de Vader dat Jezus zijn leven geeft voor de 
mensen (Jo. 10, 18 ; 14, 31). Alle gaven, hetzij ze de voorbereiding of de af- 
werking of de bekroning van het genadeleven vormen, alle komen van God 
de Vader : het geloof (Jo. 6, 44.65), de roeping (Jo. 17, 9), de heiliging van 
de leerlingen (Jo. 17, 11.17), de beproeving en de loutering (Jo. 15, 2), de 
eucharistie (Jo. 6 32-34), het eeuwig leven (Jo. 6, 40 ; 12, 50), de H. Geest 
(Jo. 14, 16.28), de komende verrijzenis (Jo. 6, 39.40). 


d) De genade vraagt van de mens geloof. 


Van de zijde van de mensen wordt om het genadeleven te ontvangen 
vooral de geloofshouding gevraagd. Sprekend is in dit opzicht de eindzin 
van het evangelie : « dit echter is geschreven opdat gij zoudt geloven dat 
Jezus de Christus is, de Zoon van God, en opdat gij door te geloven het 
leven zoudt hebben in zijn Naam» (Jo. 20, 31). Van de mens wordt een- 
voudig vereist dat hij Christus als de Godszoon erkent en instemt met de 
door Hem gebrachte openbaring van de Vader en zijn liefdewerk, dat hij 
zich ontvankelijk toont tegenover de heilsboodschap van Christus en zich aan 
Christus totaal overlevert (passim). Dit geloof is beslissend. 


Anderzijds is dit geloof reeds een gave van God ; het berust op een uit- 
verkiezing en een bekwaam gemaakt worden door God : « Niemand kan tot 
Mij komen als de Vader die Mij gezonden heeft hem niet trekt… Al wie 
de inspraak van de Vader heeft gehoord en zich heeft laten onderrichten, 
komt tot Mij » (Jo. 6, 44-45 ; vgl. 6, 37.39.65 ; 8, 47 ; 18, 37 ; 1 Jo. 5, 1.10 ; 
4, 6). Het geloof blijft niettemin een vrije daad,-die door de genade mogelijk 
wordt gemaakt ; anders hebben de strenge woorden van Christus over de 
verantwoordelijkheid van de ongelovige en over de slechte gevolgen van het 
ongeloof geen zin. « Als gij niet gelooft dat Ik het ben, zult gij in uw zonden 
sterven » (Jo. 8, 24). Gods oordeel en zijn toorn dreigen over het ongeloof, 
dat zelf het gevolg is van een verkeerde zedelijke gesteltenis (Jo. 3, 18-21.36 ; 
5,40 ; 8, 44-47 ; 15, 22 ; 1 Jo. 2, 39 ; 3, 8-10 ; 4, 7). 


II — HET PERSONALISTISCH KARAKTER VAN HET 
GENADELEVEN. 


Joannes stelt de positieve zijde van het heil, het goddelijk leven waar- 
aan de mens deelachtig wordt, in een helder licht. Zo goed als Paulus wijst 
hij er op dat het genadeleven essentiëel een verhouding tot de drie godde- 
lijke personen insluit. Vooral de verhouding van de gelovige tot Christus en 
tot de Vader heeft hij breed beschreven. Het genadeleven is een levens- Á 
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gemeenschap met Christus en met de Vader, een inwoning van Vader en 
Zoon, of een leven waarvan de levensintimiteit tussen Vader en Zoon het 
model vormt en dat zelfs een deelname aan die levensbetrekkingen is. Wij 
handelen achtereenvolgens over de betrekkingen van de gelovige tot Christus, 
tot de Vader en tot de H. Geest. 


A. — Het christologisch aspect van de genade. 


Het genadeleven betekent eerst en vooral een vereniging, een levens- 
gemeenschap, een uitwisseling van leven en liefde tussen Christus en de 
gelovigen. Onder verschillende aspecten wordt die verhouding door S. Jan 


belicht. 


a) Algemeen verband met Christus’ historische heilszending. 


Dat het genadeleven wezenlijk afhankelijk is van de persoon en het werk 
van Christus en van ons geloof in Hem is een waarheid die op ieder bladzijde 
van het vierde evangelie kan gelezen worden. Reeds in de proloog staat het 
geschreven : « Zovelen echter als Hem opnamen, hun gaf Hij macht om kin- 
deren Gods te worden, hun die in zijn Naam geloven…. » (Jo. 1, 12). De 
mensgeworden Zoon bezit namelijk de heerlijkheid van de Vader. De leer- 
lingen hebben in Jezus de heerlijkheid Gods geschouwd en zij hebben in Hem 
geloofd. Bovendien is Christus in zijn historische verschijning de belichaming 
van de genadige welwillendheid van de Vader en van diens getrouwe heils- 
wil (Jo. 1, 14). Uit de volheid van goddelijke genade die in Christus geopen- 
baard is geworden hebben alle gelovigen gedeeld, genade op genade. Het is 
door Jezus Christus dat die volheid van genade en heilswil werkelijkheid voor 
ons is geworden (Jo. 1, 16-17). 

Het genadeleven, evenals het heilswerk, wordt door Sint Jan bij voorkeur 
verbonden met het complex van kruisdood, verrijzenis en hemelvaart, waarin 
hij de heerlijkheid van Christus ongesluierd geopenbaard ziet. Vooral aan de 
dood van Christus worden de heilswerkelijkheden vastgehecht. Het leven van 
de mensen wordt bewerkt door de kruisdood, die de eerste stap is van de 
terugkeer van Christus tot de Vader, van de verheerlijking, de zending van 
de H. Geest en de mededeling van de heilswerkelijkheden. De Christus van 
Joannes getuigt dit meermaals : « zo moet de Mensenzoon opgeheven worden, 
opdat al wie in Hem gelooft eeuwig leven zou hebben» (Jo. 3, 14) ; «zo 
de graankorrel niet in de aarde valt en sterft, blijft zij alleen ; wanneer zij 
echter sterft, brengt ze veel vrucht voort» (Jo. 12, 24 ; zie nog 6, ol : mijn 
vlees voor het leven der wereld ; 10, 10-11 : de goede herder geeft zijn 
leven voor het leven van de kudde ; 15, 5-8 : wijnstok en ranken ; 7, 37-39 : 
stromen van levend water na de verheerlijking, enz.) 
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b) Christus is het leven en geeft het leven. 


Wanneer wij de betrekkingen van de gelovigen met Christus nader 
onderzoeken, stoten wij dadelijk op de idee « leven », het hoofdthema van 
Joannes’ genadetheologie. Christus is het leven, Hij geeft het leven en sedert 
de verrijzenis is Hij door een zeer nauwe levensgemeenschap met de gelovigen 
verenigd. In de rede na de broodvermenigvuldiging noemt Jezus zelf zich 
«het brood des levens. het levend brood dat uit de hemel is gedaald. Zo 
iemand van dit brood eet, zal hij leven in eeuwigheid, en het brood nu dat 
Ik zal geven, is mijn vlees voor het leven van de wereld » (Jo. 6, 48-51 ; vgl. 
6, 32-50). 

Het leven — S. Jan bedoelt natuurlijk het echte, d.i. het goddelijk 
bovennatuurlijk leven — gaat uit van de Vader, die het in de volheid mee- 
deelt aan de Zoon : « Gelijk de Vader het leven heeft in zich zelf, zo heeft 
Hij ook aan de Zoon gegeven het leven te hebben in zich zelven » (Jo. 5, 26 ; 
vgl. 6, 57). De mensgeworden Zoon bezit dit leven en Hij heeft als zending 
het aan de mensen te schenken : Hij is een nieuwe bron van leven. Hij is 
het leven en hierom juist is Hij « gekomen opdat zij het leven zouden hebben 
en in overvloed hebben » (Jo. 10, 10 ; vgl. 1, 4 ; 1 Jo. 1, 2). Meermaals is 
in het evangelie uitgedrukt dat Christus het leven is, het leven brengt en 
meedeelt (Jo. 3, 16.36 ; 5, 26 ; 10, 10-28 ; 20, 31 ; 1 Jo. 4, 9; 5, 11-13; 
enz.). Op veel wijzen wordt diezelfde gedachte in sprekende beelden uit- 
gedrukt, bv. in het symbool van het levend water (Jo. 4, 10-14), in de rede 
over het brood des levens (Jo. 6), in de allegorische rede van de wijnstok 
(Jo. 15, 1-8), in de verrijzenis van Lazarus (Jo. 11). Bron en leven wordt 
de Heer vooral door zijn dood en zijn heengaan (Jo. 3, 14 ; 10, 11 ; enz.). 

Het leven dat Christus meedeelt is, evenals het Godsrijk in de Synop- 
tische evangeliën, eerst en vooral een eschatologisch heilsgoed, het eeuwig 
leven, de toekomstige heerlijkheid op het einde van de tijden of in het hier- 
namaals. Deze oorspronkelijke betekenis komt klaar tot uiting in de levens- 
teksten, waarin gesproken wordt over het eindoordeel, de opwekking van de 
doden ten leven, de redding in eeuwigheid (Jo. 3, 16-17 ; 5, 25 ; 6, 39.40.54. ; 
8, 51-52 ; 10, 28), maar schuilt eigenlijk achter alle gezegden over het leven : 
het huidige bovennatuurlijke leven heeft maar zin als gericht op dit eeuwig 
leven. In de eindtijd wordt het eeuwig leven een definitief en onverliesbaar 
volmaakt goed. Ook de lichamen hebben dan door de verrijzenis ten volle 
deel aan dit bovennatuurlijk leven. 

Maar dit leven is volgens het evangelie ook zeker een actueel heilsgoed, 
reeds nu het bezit van de gelovige. « Wie in de Zoon gelooft heeft eeuwig 
leven » nu reeds (Jo. 3, 36) ; « wie naar mijn woord luistert en gelooft in 
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Hem die Mij gezonden heeft, bezit eeuwig leven en komt niet in het gericht, 
maar is overgegaan uit de dood naar het leven » (Jo. 5, 24). In de eucha- 
ristierede wordt dit nog duidelijker gezegd : « Voorwaar, voorwaar, Ik zeg 
u : wie gelooft heeft eeuwig leven. Wie mijn vlees eet en mijn bloed drinkt, 
blijft in Mij en ik in Hem. Zoals de levende Vader Mij gezonden heeft en 
Ik door de Vader leef, zo zal ook wie Mij eet, leven door Mij » (Jo. 6, 47. 
56-57 ; vgl. 11, 25). Het nutten van het vlees en het drinken van het bloed 
van de Heer brengt de gelovige in een levensbetrekking tot Christus, die 
een copie is van de levensgemeenschap tussen Vader en Zoon. De Vader, zegt 
Jezus, heeft het leven in zich zelf, maar zo dat Hij het leven geeft aan de 
Zoon, die dus leeft door de Vader (vgl. Jo. 5, 26). De Zoon nu, gezonden 
tot de mensen, deelt dit leven mee aan wie gelovig zijn vlees eet en zijn 
bloed drinkt. Aldus ontstaat er nu reeds een levensintimiteit tussen Christus 
en de gelovigen, een persoonlijke verhouding naar het type van de gemeen- 
schap tussen de Vader en de Zoon. 

Dit leven van de gelovige kan nog nader bepaald worden. Het is het- 
zelfde leven als dit van de verrezen Heer. Op treffende wijze wordt de identi- 
teit van leven beschreven in de symbolische rede over de wijnstok en de ran- 
ken (Jo. 15, 1-8). Zo nauw zijn Christus en zijn leerlingen verbonden dat het- 
zelfde leven vloeit én in de verrezen Heer én in de gelovigen en dat de leerling 
alle levenskracht haalt uit zijn ingeënt zijn op Christus. Die fundamentele 
levensverbondenheid zelf is gevestigd op de getrouwheid aan de ganse open- 
baring die in de persoon van Christus is gebracht ; ze wordt uitgezuiverd 
door de vervolgingen die de christenmens te verduren heeft : de Vader rei- 
nigt de rank om haar meer vrucht te doen dragen (v. 2). Wanneer de gelovige 
dus bewust aan Christus’ woord vasthoudt, dan blijft hij ontologisch maar 
onzichtbaar met Hem verbonden. Die bestendige levensverbinding met 
Christus is strikt noodzakelijk om het goddelijk leven te bezitten en te behou- 
den ; anders wordt de rank weggeworpen en verdort (v.6). Het gaat hier 
dus heel anders dan in het natuurlijk leven, dat na de geboorte onafhankelijk 
van het ouderlijk organisme ontwikkelt en voortbestaat. Dat de levenwek- 
kende wijnstok de verrezen Heer beduidt, blijkt uit de eigenaard van de 
afscheidsrede waarin Christus door vervroeging spreekt over de toestand 
na de verrijzenis, en bv. uit die andere woorden van Jezus : « Gij echter zult 
Mij zien dat Ik leef en ook gij zult leven » (Jo. 14, 19), d.w.z. in de ver- 
schijningen van de Verrezene zullen de leerlingen ervaren dat Christus wer- 
kelijk leeft en ook zij zullen door de kracht van die verrijzenis leven. 


c) Christus is de Waarheid. Hij is het Licht der mensen. 


In het evangelie van Joannes is een andere gedachte even centraal. 
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Christus is de waarheid en het licht. Wij behandelen deze idee niet uitvoerig, 
omdat zij eerder tot de christologie en soteriologie behoort dan tot de genade- 
theologie. Toch vertoont ze sterke raakpunten met de genadeleer. Waarom 
uiteindelijk is Christus het leven en geeft Hij het leven ? Omdat hij de 
Waarheid is, denkt S. Jan, d.i. de openbaring van de goddelijke Werkelijk- 
heid die voor de mensen van levensbelang is, en als de Waarheid is Hij het 
licht dat elke mens verlicht. 

Christus is de Waarheid (Jo. 1, 14; 14, 6). Deze johanneïsche uit- 
drukking betekent in onze taal dat Jezus de goddelijke Werkelijkheid zelf 
is die aan de mensen wordt geopenbaard. Christus is namelijk de openbaring 
van de Vader. Het inzicht in de goddelijke werkelijkheden bereikt de mens 
niet door eigen verstandelijke inspanning, maar het wordt hem als geschenk 
aangeboden door de zich zelf openbarende God. Die zelfopenbaring van God 
gebeurt door Christus, die in zijn historisch optreden de Logos, het Woord 
van de Vader is : « Niemand heeft ooit God gezien. De Eengeborene, zelf God, 
die in de boezem is van de Vader, Hij heeft uitleg gegeven » (Jo. 1, 18; 
vgl. bv. 3, 11.32.34 ; 6, 63 ; 8, 26-28 ; 14, 23-24 ; 17, 14 ; e.a). 

Omdat Jezus de waarheid is, omdat Hij de openbaring van God en van 
de goddelijke heilswerkelijkheden brengt, daarom is Hij ook het licht der 
mensen (vgl. Jo. 1, 4). Hij is licht en daarom oorzaak van leven, zoals in 
het Oosten licht en zon leven betekent. Voor dit begrip licht zouden wij 
dezelfde gedachtengang kunnen volgen als voor de idee « leven » : eerstens 
God zelf is licht (1 Jo. 1, 5-7) ; verder Christus komt als licht in de wereld 
(Jo. 1, 9; 3, 19 ; 12, 46) : « Ik ben het licht van de wereld» (Jo. 8, 12 ; 
9, 5). Door Hem krijgen de gelovigen tenslotte deel in het licht ; zij worden 
kinderen van het licht (Jo. 3, 20-21 ; 8, 12 ; 12, 35-36.46 ; 11, 10 ; 1 Jo. 2, 
9.10). Dat Christus licht is en aan de gelovigen het licht schenkt wordt nog 
gesymboliseerd in het verhaal van de blindgeborene (Jo. 9). 


d) Christus geeft de Geest. 


In dit perspectief moeten enkele gezegden over de gave van de Geest 
verstaan worden. Christus geeft de Geest, die in de leerlingen een goddelijke 
levenskracht zal zijn, een principe van vernieuwd of bovennatuurlijk leven. 
Zo zegt Jezus dat zijn woorden, zijn openbaring «geest en leven» zijn 
(Jo. 6, 63). Zij zijn drager van Geest, d.i. van goddelijke kracht en delen zo 
de kiem van het bovennatuurlijk leven mee. Het goddelijk leven wordt ons 
namelijk maar meegedeeld door Gods eigen kracht, door de Geest, terwijl de 
menselijke krachten op dit gebied tot niets dienen. 

De wedergeboorte, die nodig is tot het eeuwig leven of om in te treden 
in het Rijk, wordt verwezenlijkt door de Geest of kracht Gods (Jo. 3, 5-6). 
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Die Geest wordt door Christus uitgestort : « Hij is het die doopt met de 
H. Geest » (Jo. 1, 33) want Hij zelf bezit de Geest zonder maat (Jo. 3, 34-36). 
Na de verheerlijking der verrijzenis zal Hij aan zijn gelovigen die godskracht 
meedelen, die in hen het goddelijk leven zal bewerken of die er zelfs mee te 
vereenzelvigen is. De Geest is namelijk het levend water dat uit Christus als 
uit een bron ontspringt (Jo. 7, 38-39 ; vgl. 4, 14). 


e) De nieuwe verhouding van de gelovigen tot Christus. 

Een nieuw leven, vrucht van de dood, de verrijzenis en de hemelvaart 
van Jezus, bezielt de gelovigen. Daardoor ontstaat in hen een nieuwe ver- 
houding tot hun Meester. Voortaan zijn zij broeders van Christus geworden : 
met die nieuwe benaming worden zij voor het eerst door Jezus genoemd na 
de verrijzenis, bij de verschijning aan Maria van Magdala : « ga naar Mijn 
broeders en zeg hun. » (Jo. 20, 17). In hen vloeit nu immers de kracht 
en het leven van de verrezen Heer, en ze zijn geworden als de ranken die 
groeien door de levenskracht van de wijnstok. 

Zij zijn ook de vrienden van de Heer geworden. Wanneer zij de liefde 
van de Vader tot Christus en van Christus tot hen door hun onderlinge 
liefde verder dragen en zo hun levensverbondenheid met Christus vertolken, 
dan staan zij tot Christus niet meer als knechten maar als vrienden en ver- 
trouwden. De volle openbaring hebben zij namelijk ontvangen en ook het 
geloofsinzicht in Christus en in zijn werken ; zij weten wie Christus is en 
kennen nu ook de Vader ; zij weten alles wat de Vader aan de Zoon heeft 
toevertrouwd. Daarom zijn zij de vertrouwelingen van Christus geworden, 
vrienden, maar uit genade — « Ik heb u uitgekozen en geroepen » — terwijl 
zij van nature schepsel zijn, dienaars, dienstverplicht tegenover God en 
Christus en niet ingewijd in zijn geheimen (Jo. 15, 14-17). 


B. — De Christusgemeenschap is de weg tot de Godsgemeenschap. 


In de theologie van S. Jan, meer nog dan bij S. Paulus, leidt de Christus- 
mystiek of levensintimiteit van de gelovigen met Christus tot een Gods- 
mystiek. De gemeenschap met Christus voert tot gemeenschap met God de 
Vader, zoals het geloof in Christus reeds een geloof in God betekent en Gods 
oordeel over de mensen geveld wordt naar dit geloof in Christus. 

Christus noemt zich daarom de weg, de genadeweg tot de Vader : « Ik 
ben de weg, de waarheid en het leven ; niemand komt tot de Vader dan door 
Mij. Als gij Mij hebt gekend zult gij ook de Vader kennen, nu reeds kent 
gij Hem en hebt gij Hem gezien» (Jo. 14, 6-7). Christus is immers niet 
denkbaar zonder de Vader. De Zoon is in wezen, van natuur één met de 
Vader ; Hij is ook één met Hem in zijn handelen en in heel zijn zending. 


nen 


Als nu de gelovigen een eenheid vormen met Christus, dan zullen zij ook 
levenseen zijn met de Vader. De eenheid Vader-Zoon wordt op een myste- 
rieuze wijze uitgebreid tot de gelovigen. 


a) Christus is de weg tot de kennis van de Vader. 


De hoofdreden waarom Christus zich « de weg » noemt, die de gelovigen 
in verbinding brengt met de Vader, is de evangelische hoofdgedachte dat 
Jezus de openbaring van de Vader is. Het Woord is de noodzakelijke tussen- 
schakel tussen God en de mensen, die tot de volle kennis van de Vader willen 
komen (cfr Jo. 1, 18 en passim). Wie Christus kent, kent meteen ook de 
Vader : « Philippus, wie Mij heeft gezien, heeft de Vader gezien. Gelooft 
gij niet dat Ik in de Vader ben, en de Vader in Mij is ?.…. » (Jo. 14, 9-10). 


b) Christus is de weg tot de liefde van de Vader. 


« Wie mijn geboden heeft en onderhoudt, hij is het die Mij liefheeft. 
Wie nu Mij liefheeft, zal door mijn Vader geliefd worden, en Ik zal hem 
liefhebben en Mijzelf aan Hem openbaren » (Jo. 14, 31). In deze afscheids- 
woorden belooft de Heer dat wie vasthoudt aan heel de openbaring van 
Christus en dit bewijst door de getuigenis over Christus ook in de beproe- 
vingen, meteen bewijst dat hij Christus liefheeft : zijn geloofsbeleving is 
een beminnen, een geloofsovergave, een liefde tegenover Christus. Maar wie 
Christus bemint treedt binnen in de liefdegemeenschap die bestaat van Vader 5 
op Zoon : hij wordt ook door de Vader bemind. De levens- en liefdesintimiteit 
die tussen de goddelijke personen bestaat, wordt tot de Christusgelovigen 
uitgebreid. Omdat door ons geloof het leven van de Verrezene in ons vloeit 
daarom draagt de Vader de liefde tot zijn Zoon over op ons, want Hij bemint 
ons in de Zoon. Die liefde wordt weer de aanleiding tot een verdere open- 
baring van de Zoon, tot een nieuwe ervaring en tot een dieper geloofsinzicht 
in Christus. 

Dezelfde liefdegemeenschap wordt nog op andere plaatsen van de af- 
scheidsrede beschreven : « Zoals de Vader Mij heeft liefgehad, zo heb ook 
Ik u lief ; blijft in mijn liefde. als iemand Mij liefheeft, zal hij mijn woord 
onderhouden, en mijn Vader zal Hem liefhebben, en Wij zullen tot hem 
komen en onze woning bij hem maken» (Jo. 15, 9 ; 14, 23 ; vgl. 16, 27 ; 
17, 23-26). | 


c) Christus is de levensschakel tussen de Vader en de gelovigen. 


Over de verhouding na de verrijzenis zegt de Heer : « Gij echter aan- 
schouwt Mij dat Ik leef en ook gij zult leven. Op die dag zult gij erkennen 
dat Ik in de Vader ben, en gij in Mij en Ik in u» (Jo. 14, 19-20). Na de 
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verrijzenis zullen de leerlingen inzien dat Christus leeft en dat ook zij hier 
en op het einde van de tijden zullen leven uit kracht van ’s Heren verrijzenis 
en van het leven dat Hij als Verrezene meedeelt. In geloof zullen zij dan 
erkennen dat Christus in de Vader is, levensverbonden met Hem, van dezelfde 
natuur ; en dat zij in Christus zijn en Christus in hen, d.w.z. dat zij op- 
genomen zijn in datzelfde goddelijk leven. Er bestaat voortaan een levens- 
gemeenschap, een levensstroom die uitgaat van de Vader over Christus tot 
de gelovigen. De christenen worden opgenomen in het binnengoddelijk 
gemeenschapsleven van de goddelijke Personen. 


Onderling vormen de christenen dan ook een levensgemeenschap, die 
zo sterk zou moeten zijn als de eenheid van natuur en leven tussen Vader 
en Zoon. Daarvoor bad de Heer in het hogepriesterlijk gebed : « Opdat zij 
allen één zijn, zoals Gij Vader in Mij en Ik in U ; opdat ook zij in Ons zou- 
den zijn, opdat de wereld zou geloven dat Gij Mij gezonden hebt. En Ik heb 
de heerlijkheid die Gij Mij hebt gegeven, aan hen gegeven opdat ook zij 
één zouden zijn, gelijk Wij één zijn. Ik in hen en Gij in Mij, opdat zij vol- 
maakt één zouden blijken » (Jo. 17, 21-23 ; vgl. 1 Jo. 2, 24). Onder mekaar 
en doorheen gans de geschiedenis zijn de gelovigen één naar het voorbeeld 
en in navolging van de eenheid van Vader en Zoon, omdat de gelovigen in 
een levensgemeenschap verbonden zijn met de Vader door de Zoon. Christus 
heeft zijn gelovigen deel gegeven in zijn « heerlijkheid », in het bovennatuur- 
lijk leven, maar nog op onzichtbare wijze ; zo kunnen zij met Christus één 
zijn en langs Hem om één met de Vader. Zo is de eenheid tussen gelovigen, 
de Zoon en de Vader volkomen ; zij steunt op de gemeenschap in een 
mysterieuze. werkelijkheid. 


d) De inwoning Gods. 


De rechtstreekse vereniging van de gelovige met God de Vader wordt 
bij S. Jan, vooral in de eerste brief, vaak weergegeven als een « blijven » 
(menein) van God in de gelovige. Maar die mystieke verbinding hangt 
steeds samen met het geloof in de Zoon : « Wie belijdt dat Jezus de Zoon 
Gods is, God blijft in hem en hij in God. En wij, erkend en geloofd hebben 
wij de liefde, welke Hij voor ons heeft. God is liefde, en wie in de liefde 
blijft, blijft in God en God blijft in hem » (1 Jo. 4, 15-16 ; vgl. 1 Jo. 3, 24 ; 
4, 14). Dit blijven drukt de bestendige vereniging met God of met Christus 
uit, een blijvende intieme aanwezigheid van de Vader (en de Zoon) in de 
gelovigen. Het beduidt zoveel als in gemeenschap met God leven. 


In het evangelie spreekt Jezus eens van de « inwoning » van God in de 
mens ; wanneer iemand zijn openbaring met liefde ontvangt, dan zal de 
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Vader hem liefhebben en die goddelijke liefde zal bewerken dat Vader en 
Zoon beiden « tot hem komen en woning bij hem maken » (Jo. 14, 23). In 
1 Jo. 1, 3 drukt S. Jan die aanwezigheid uit als « gemeenschap met de Vader 
en zijn Zoon Jezus Christus ». Zo zoekt hij de verwoording van die levens- 
verbinding van ontologische aard, die meer is dan een gewone psychologische 
geloofshouding, maar die toch de persoonlijke zelfstandigheden van Vader, 
Zoon en gelovigen niet opheft. De voorwaarde van deze mystieke verbinding 
door Christus met de Vader is het geloof en de liefde ; de eigenlijke grond 
ervan is de goddelijke liefde : God is liefde. 

e) De nieuwe verhouding tot de Vader: kinderen Gods. 


Door het intreden in die liefde- en levensgemeenschap worden wij kin- 
deren van de Vader, deelachtig aan de kindsrechten van de Zoon Gods : « Zeg 
aan mijn broeders : Ik stijg op naar mijn Vader en uw Vader, en mijn 
God en uw God» (Jo. 20, 17), d.w.z. naar mijn Vader, die nu ook in 
werkelijkheid uw Vader geworden is. Omdat door de kracht van de ver- 
rijzenis de leerlingen deelachtig geworden zijn aan het leven van de Verre- 
zene en zijn « broeders » geworden zijn, daarom mag God nu werkelijk ook 
hun Vader genoemd worden. 

Door deze levensgemeenschap zijn zij kinderen Gods geworden, niet 
alleen bij naam door een juridische fictie, maar echt door innerlijke om- 
vorming : « Ziet hoe grote liefde de Vader ons geschonken heeft, zodat wij 
kinderen Gods genoemd worden en zijn… Geliefden, nu reeds zijn wij kin- 
deren Gods en het is nog niet geopenbaard wat wij zullen zijn. Wij weten 
dat wij, wanneer het geopenbaard zal zijn, Hem zullen gelijken, daar wij 
Hem zullen zien zoals Hij is» (1 Jo. 3, 1-2 ; vgl. 3, 10; 5, 2). 

Kenschetsend voor de opvatting van S. Jan over het godskindschap 
is het bestendig gebruik van het woord « teknon ». De gelovigen worden 
steeds tekna (kinderen, geteelden, geborenen) genoemd, terwijl de Zoon 
Gods « Huios » heet. Zij zijn godskinderen door een werkelijke hergeboorte 
uit God, omdat zij door God werden geteeld (zie Jo. 1, 12 ; 3, 3.5). In de 
hartelijke aanspreektitel « kinderkens » (teknia ; Jo. 13, 33 ; 1 Jo. 2 1E23h 
3, 7.18; 4, 4; 5, 21) steekt wellicht ook een zinspeling op dit hogere gods- 
kindschap, vooral in 1 Jo. 4, 4, waar uitdrukkelijk bijgevoegd wordt dat 
ze « uit God geboren » zijn. Omdat ze uit God geboren zijn, dragen ze niet 
alleen de naam, maar zijn ze waarlijk « kinderen Gods ». Het « zaad Gods », 
beginsel van hoger leven, is in hen (1 Jo. 3, 9). 

C. — De nieuwe verhouding tot de Geest als goddelijke Persoon. 


De Geest is in het evangelie van S. Jan niet alleen de goddelijke kracht 
die door Christus wordt gegeven en die de hergeboorte van de gelovigen 
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bewerkt (zie hoger). Als Persoon heeft Hij volgens de afscheidsrede de 
taak gekregen het werk van Jezus voort te zetten. Dit doet Hij als de Geest 
van waarheid en als de Parakleet. Evenals de Vader en de Zoon heeft Hij 
in de gelovigen zijn blijvende woon genomen : « Ik zal de Vader vragen 
en een andere Helper (Parakleet) zal Hij u geven om altijd bij u te blijven : 
de Geest der waarheid, die de wereld niet kan ontvangen, omdat zij Hem 
niet ziet noch kent. Gij kent Hem, want Hij blijft bij u en is in u» (Jo. 14, 
16-17). Hij is de gave van de Vader en de Zoon of de Gezondene van de 
Vader op vraag van Christus en in zijn naam (Jo. 14, 16.26 ; 15, 26). Hij 
blijft in de gelovigen op een mysterieuze wijze werkzaam aanwezig (Jo 14, 


17). 


Hij is de Geest van Waarheid, die de leerlingen moet leiden tot de ganse 
Waarheid, d.i. tot de ganse goddelijke werkelijkheid die in Christus geopen- 
baard werd. Hij moet het volle bezit van en het inzicht in Christus’ open- 
baring bezorgen : « Hij zal u geleiden tot de algehele waarheid, want Hij 
zal niet spreken uit zichzelf, maar al wat Hij hoort zal Hij spreken en de 
toekomstige dingen zal hij duidelijk maken. van het Mijne zal Hij nemen en 
het u duidelijk maken » (Jo. 16, 13-15 ; vgl. 14, 25-26 ; 14, 17 ; 15, 26 ; I 
Jo. 4, 6; 5, 6). De H. Geest bewerkt de geleidelijke groei van ons inzicht in de 
Christuswerkelijkheid en in de ganse openbaring, in zijn persoon, in zijn 
werk, in de aard van zijn Kerk, in al de heilswerkelijkheden. In die zin wordt 
Hij door de Vader gezonden als de voortzetter van Christus’ openbarings- 


werk, als de Geest die verklaart en in herinnering brengt wat Christus gezegd 


heeft. genk 


Wanneer Jezus in zijn troostrede gaat mijmeren over de beangstigende 
situatie van zijn leerlingen in de « wereld» en over de dreiging die over 
hen hangt door de aanvechtingen van die « wereld », dan belooft hij de 
H. Geest, de Parakleet of Helper. Deze zal als het ware de lichamelijke aan- 
wezigheid van de Heer verhelpen. Hij zal de leerlingen, — geen wezen zullen 
‚zij worden — bijstaan in hun specifiek christelijke moeilijkheden. Als leer- 
lingen van Christus en als getuigen van zijn onwereldse boodschap, stoten 
zij onvermijdelijk op onbegrip, ongeloof, wantrouwen en zelfs haat : « de 
dienaar is niet groter dan zijn Heer» (Jo. 15, 20). Tegenover die wereld 
zal de Geest hen wapenen en beschermen. Hij geeft aan alle leerlingen, 
bizonder aan de Apostelen, de kracht tot getuigenis voor Christus : « Wan- 
neer de Helper komt, die Ik van de Vader uit zal zenden : de Geest der 
waarheid, die van de Vader uitgaat, zal Hij voor Mij getuigen. Ook gij 
echter getuigt, daar gij van het begin af bij Mij zijt» (Jo. 15, 26-27 ; 
vgl. 14, 16.26 ; Mt. 10, 19-20). Wanneer hun getuigenis op het ongeloof 


dla | 


van de wereld stuit, dan komt de Geest tegenover die wereld hun gerechte 
zaak leiden en bepleiten ; Hij overtuigt de wereld van haar zonde en keert 
de aanklacht van de wereld tegen de aanklager zelf ; Hij toont immers aan 
waarin de zonde van de wereld bestaat : dat zij niet geloofd hebben (Jo. 16, 
8-11). Dit gebeurt in de daden van de leerlingen, o.a. in hun wonderen, die 
hun woord en hun boodschap bekrachtigen. Het geloof zelf van de leer- 
lingen en het getuigenis voor hun geloof, hun onzondige levenswandel, bren- 
gen hen in tegenstelling met de opvattingen en praktijken van de wereld en 
om de moeilijkheden die hieruit voortvloeien te boven te komen, worden 
zij geholpen door de H. Geest. 


HI — DE LEVENSUITINGEN VAN DIT GENADELEVEN. 

Dit onzichtbaar leven en die Godsgemeenschap zijn nauw verbonden 
met de uiterlijke gedragingen van de christenmens en met zijn zedelijk leven. 
Vooral in zijn brief komt S. Jan onverpoosd terug op de zedelijke eisen, 
speciaal op de broederliefde, die de echtheid van onze Godsgemeenschap 
waarborgen. « Als wij zeggen dat wij gemeenschap hebben met Hem, terwijl 
wij in de duisternis wandelen, dan liegen wij en beoefenen wij niet de waar- _ 
heid » (1 Jo. 1,6 ; 2, 4). Zoals S. Paulus beschouwt ook S. Jan het christelijk —_ 
leven als de aanvulling of de consekwente manifestatie van het geloof, als de 
beleving van de hergeboorte uit den hoge. Daarop komen de raadgevingen 
van de Heer steeds opnieuw neer : houdt aan de openbaring, houdt aan 
mijn woorden, blijft in mijn liefde ; de Heer vraagt hier de trouw van de 
gelovige aan Christus’ woord en zijn liefde en die trouw wordt bewezen door 
de gelovige, liefdevolle en optimistisch vertrouwende houding van de christen- 
mens. Wij wijzen hier slechts op een paar gegevens. 


a) Godsliefde en naastenliefde. 

God is liefde. Wie uit God is en met God leeft moet de liefde Gods ook 
in zijn gedrag openbaren. Dit betekent vooreerst dat hij godsliefde, liefde tot 
God moet bezitten : « Wij, wij hebben (God) lief, omdat Hij ons het eerst 
heeft liefgehad » (1 Jo. 4, 19). Die Godsliefde moet echter een liefde zijn, 
die tot uiting komt in onze daden, een werkdadige liefde : « Wie zegt: Ik 
ken Hem, en zijn principes niet onderhoudt, is een leugenaar. Wie echter | 
zijn woord onderhoudt, waarlijk in hem is de liefde tot God voleindigd» 
(1 Jo. 2, 4-5). « Dit immers is de liefde tot God : dat wij zijn levenswetten _ 
onderhouden » (1 Jo. 5,3; vgl. Jo. 14, 15-21). De godsliefde van de gelovige _ 
is in feite deelname aan de liefde van Christus tot zijn Vader. | 

Maar de Godsliefde eist de broederliefde, en wel zo dringend dat de _ 
broederliefde het onmisbaar teken en bewijs is van onze godsliefde : « Zo 
iemand zegt : « Ik bemin God », en hij haat zijn broeder, is hij een leuge- _ 
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naar. Wie immers geen liefde heeft voor zijn broeder, die hij ziet, kan God 
die hij niet ziet, niet liefhebben. En deze levenswet hebben wij van Hem, dat 
wie liefheeft, ook liefde moet hebben voor zijn broeder » (1 Jo. 4, 20-21 ; 
vgl. 2, 9-11 ; 3, 10-23). 

De naastenliefde en zeker de broederliefde is eigenlijk een oud gebod. 
Hoe kan de Heer dan zeggen: « een nieuwe levenswet geef Ik u: dat gij elkaar 
moet liefhebben... » (Jo. 13, 34) ? De Heer zelf lost in de afscheidsrede het 
raadsel op ; Hij verklaart zelf het nieuwe van dit bevel : « Dit is mijn gebod : 
dat gij elkander moet liefhebben, zoals Ik u heb liefgehad. Groter liefde heeft 
niemand dan deze : dat hij zijn leven aflegt voor zijn vrienden » (Jo. 15, 12). 
En juist te voren heeft Hij zijn leerlingen toevertrouwd : « Zoals de Vader 
Mij heeft liefgehad, zo heb ook Ik u lief ; blijft in mijn liefde » (Jo. 15,9). 
De gelovigen moeten dus mekaar beminnen zoals Christus hen beminde en 
zoals de Vader de Zoon bemint. Hun liefde is niet alleen navolging maar 
zelfs deelname aan Gods liefde. Hun broederliefde is de deelname aan en 
de voortzetting van de liefde van Vader tot Zoon. Met Christus’ liefde bemin- 
nen wij God en de anderen en die liefde gaat tot het offer van de zelf- 
verloochening toe. Zo wordt de hogepriesterlijke bede van Christus verwezen- 
lijkt : « opdat zij allen één zouden zijn, zoals Gij, Vader, in Mij en Ik in 
U... opdat de liefde waarmede Gij Mij hebt liefgehad in hen zij en Ik in 
hen » (Jo. 17, 21.26). 


b) Zondeloosheid. 


Voor de gelovige, meent S. Jan, is zondigen iets wezensvreemd ; het 
drukt zijn ware aard niet uit en het spreekt zelfs zijn echte wezenheid van 
godskind tegen. « Al wie uit God geboren is, bedrijft geen zonde, omdat 
zijn zaad in Hem blijft; en hij kan niet zondigen, omdat hij uit God 
geboren is» (l Jo. 3, 9). Deze woorden behelzen geen psychologische vast- 
stelling, maar een religieus-theologische wezensuitspraak. En wij mogen ze 
dan ook niet misbegrijpen om van Joannes een hopeloze dromer te maken. 
S. Jan spreekt hier het principe uit dat de gelovige, in zover het zijn natuur 
van godskind betreft, niet kan zondigen. In de grond, denkt hij, heeft de 
genademens met de zonde gebroken. Hij is tot bovennatuurlijk leven geboren 
en een nieuwe mens geworden. De goddelijke levenskiem, het « zaad Gods » 
in hem kan niet alleen geen zonde voortbrengen, zij is met zonde eenvoudig 
onverenigbaar (denk aan Gods absolute zondeloosheid). In zover de christen- 
mens getrouw blijft aan die genadewerkelijkheid in hem, getrouw aan het 
zaad Gods, dat consekwent moet openbloeien, kan hij niet zondigen. 

Maar S. Jan is nuchter realist genoeg om geen luchtkastelen te bouwen. 
Zijn genadetheologie beschrijft geloofswerkelijkheden, die uiteraard niet 


— 316 — 


binnen de zintuigen en binnen de menselijke ervaring vallen althans in hun 
ontologische grond, en die daarom ook maar in geloof kunnen aanvaard, 
beleefd en gesmaakt worden. Maar hij weet ook dat de leerlingen mensen 
blijven. Hij kent de gevaren die hen bedreigen vanwege de wereld. Hij 
beseft zeer wel dat de zonde voor het genadekind een werkelijk gevaar blijft. 
Daarom waarschuwt hij in zijn eerste brief herhaaldelijk die christenen die 
zich totaal zonder zonde zouden achten (1 Jo. 1, 8-10) ; hij vermaant om niet 
te zondigen, om in de liefde van Christus te blijven, in de echte leer, om 
zich af te keren van de wereld (1 Jo. 2, 1 ; Jo. 15, 9 ; 1 Jo. 2, 24-25 ; 2, 15). 
Van een feitelijke onmogelijkheid tot zondigen is er dus geen sprake. Het 
goddelijk principe van het eeuwig leven, de genade, kan door de zonde ver- 
loren gaan en meteen het eeuwig leven. De christen moet zich gestadig in- 


spannen om de zonde te vermijden en getrouw te blijven aan de doopsel- 
genade. 


c) De christelijke vrede en vreugde. 


De bewuste beleving van de onzichtbare genadewerkelijkheid leidt tot 
de gevoelens van christelijke vrede en vreugde, die wij de dynamische 
elementen van de christelijke genade zouden kunnen noemen, omdat zij de 
christen juist het besef van zekerheid en de levensmoed meedelen. 

Op de vooravond van de tragische gebeurtenissen van Goede Vrijdag, 
terwijl een gevoel van eenzaamheid en angst de leerlingen langzaam bekroop 
en de stemming drukte, beloofde de Heer hun vrede : « Vrede laat Ik u; 
mijn vrede geef Ik u ; niet gelijk de wereld die geeft, geef Ik hem u. Dat uw 
hart niet ontsteld worde noch bevreesd. Gij hebt gehoord, dat Ik u gezegd 
heb : Ik ga heen en Ik kom bij u terug.… de vorst der wereld is op komst, 
maar tegen Mij kan hij niets. » (Jo. 14, 27-31). « Die dingen heb Ik u 
gezegd opdat gij in Mij de vrede zoudt hebben. In de wereld hebt gij ver- 
drukking, maar Ik heb de wereld overwonnen» (Jo. 16, 33). Die plechtige 
belofte van de Heer werd vervuld. De christenen bezitten vrede, een eigen- 
aardige vrede, « niet gelijk de wereld die geeft». Niet onder vorm van 
wereldse voorspoed, aanzien, sympathie en geluk, hebben ze vrede, maar ze 
bezitten een innerlijke vrede, het bewustzijn en de kalme zekerheid van het 
heil en van de zege in Christus. Jezus heeft in zijn dood en verrijzenis de 
wereld en de vijandige machten overwonnen ; de christenen hebben door 
het genadeleven deel in de verrijzenis van de Heer en dan ook in zijn over- © 
winning. Dat schenkt hun een vertrouwen, een gevoel van zekerheid, dat 
hen uitheft boven de « verdrukking », boven de vervolging en de strijd van 
het leven in de wereld. Zij bezitten de zielsvrede. 

Deze heilszekerheid vormt de grondslag van hun christelijke levensmoed 
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en levensvreugde : de chara (Jo. 15, 11 ; 16, 20-24 ; 17, 13). De droefheid 
die de leerlingen bij het heengaan van de Heer overweldigt, zal na de ver- 
rijzenis omslaan tot een onverwoestbare vreugde : « Voorwaar, voorwaar, 
Ik zeg u dat gij zult wenen en jammeren, maar dat de wereld zich zal ver- 
heugen ; gij zult bedroefd zijn, maar uw droefheid zal tot blijdschap worden. 
Wanneer de vrouw gaat baren, gevoelt zij droefheid omdat haar uur gekomen 
is ; wanneer zij echter het kind heeft gebaard, denkt zij niet meer aan haar 
benauwing, van blijdschap dat een mens ter wereld is gekomen. Ook gij 
dus voelt nu wel droefheid, maar Ik zal u weerzien en uw hart zal zich ver- 
heugen, en niemand zal uw vreugde wegnemen. vraagt en gij zult ver- 
krijgen, opdat uw vreugde volkomen weze » (Jo. 16, 20-24). Bij het weer- 
zien na de verrijzenis zullen zij immers bewust worden dat Christus bij hen 
aanwezig is, op een nieuwe ongehoorde wijze, als de Eeuwig Aanwezige, die 
hun zijn leven meedeelt. Om die reden, een reden die alleen maar in geloof 
haar kracht ontplooit, zullen zij zich verheugen. En niemand zal hun die 
vreugde ontnemen, omdat de aanwezigheid van de Verrezene in het genade- 
leven iets blijvend is, een bestendige reden tot levensmoed, ook midden de 
vervolgingen. Christus’ vreugde wordt de hunne, omdat zijn overwinning 
op dood en wereld ook de hunne wordt. De christelijke hoop, het christelijk 
levensoptimisme is dus gegrond op de verrijzenis en op het geloof in de 
betekenis van Jezus’ verrijzenis voor de gelovige. Zijn verrijzenis betekent 
voor hen : deelachtigheid door het genadeleven aan zijn leven, aan zijn over- 
winning. Dit besef zal hen met vreugde overstelpen : « opdat uw vreugde vol- 
komen weze ». 

De roeping tot het christendom en tot de genade maakt van de mens een 
« geheiligde », iemand die afgezonderd is uit de wereld en die dan ook in 
wezen verheven is boven de wisselvalligheden en de strijd van de wereld, 
maar die afgezonderd is om te behoren aan God alleen door een echte con- 
secratie, een toewijding, een bereidheid voor God alleen. Hij mag dan ook 
‚ rekenen op Gods almachtige hulp (vgl. Jo. 17, 17-19). 


IV. — DE VOLEINDING OP DE LAATSTE DAG. 


Het genadeleven werd beschreven als deelachtigheid aan de « heerlijk- 
heid» van de Heer (Jo. 17, 22), als leven, als gelijkenis op de Heer. Die 
heerlijkheid en dit leven blijven in deze wereld steeds een onzichtbaar wer- 
kend levensprincipe, waarvan de werkelijkheidswaarde maar in geloof kan 
erkend worden. Eerst ten volle worden zij geopenbaard op het einde der 
tijden, geanticipeerd wellicht in de dood van ieder christenmens, wanneer 
de ontslapenen de Heer zullen zien en zelf gehuld worden in en overgoten 


door de heerlijkheid van de Heer. 


ln K 


Eerst dan bereikt het eeuwig leven zijn volle ontplooiing ; voor de 
trouwe Christusleerling wordt het een definitief en onverliesbaar goed. Dit 
leven doordringt de hele persoon, ziel en lichaam, en volmaakt wordt het 
dus wanneer door de algemene verrijzenis de lichamen deelhebben in de 
volle heerlijkheid. Dit uur van de verrijzenis komt. « Er komt een uur, dat 
allen die zich in de graven bevinden zijn stem zullen horen en er uit zullen 
gaan ; die het goede gedaan hebben tot opstanding ten leven : die het kwade 
gedaan hebben tot opstanding ter veroordeling» (Jo. 5, 28-29). Dit is de 
volheid van het eeuwig leven. Toch blijft het ongetwijfeld de uitbloei van 
het huidig bovennatuurlijk leven ; er gaapt geen hiaat tussen genadeleven en 
leven hiernamaals. S. Jan, die hoogst veel belang hecht aan het « ander » 
leven, beschrijft het, precies onder het aspect van de dodenopwekking, als 
de vrucht van de eucharistische vereniging ; uit de eucharistiewoorden heeft 
hij niet alleen onthouden : « wie mijn vlees eet en mijn bloed drinkt, blijft 
in Mij en Ik in hem » (Jo. 6, 56), maar ook : « Zo iemand van dit brood 
eet, zal hij leven in eeuwigheid » (Jo. 6, 51.58), en tot viermaal toe her- 
schrijft hij : « wie mijn vlees eet en mijn bloed drinkt, heeft het eeuwig leven, 
en Ik zal hem doen verrijzen op de laatste dag » (Jo. 6, 54 ; vgl. 6, 39.40.44). 

Het leven, dat wij nu onzichtbaar ontvingen, zal dan naar zijn ware 
aard ontdekt worden. « Nu reeds zijn wij kinderen Gods », maar nog ver- 
borgen en in kiem. Eerst op het einde van de tijden wordt het godskindschap 
openlijk gemanifesteerd : « het is nog niet geopenbaard wat wij zullen zijn. 
Wij weten echter dat wij, wanneer het geopenbaard zal zijn, Hem zullen 
gelijken, daar wij Hem zullen zien zoals Hij is» (1 Jo. 3, 2). Als wij de 
heerlijkheid van God of van Christus zullen aanschouwen, dan zal blijken, 
openbaar worden wat wij nu reeds zijn : godskinderen ; het zal blijken dat 
wij op God gelijken omdat wij omhuld zijn met de heerlijkheid van de Zoon ; 
of, volgens een betere interpretatie van de tekst, wij zullen rechtstreeks de 
Zoon zien, zoals Hij is, en dan zullen wij openlijk vaststellen dat wij op Hem | 
gelijken : ons godskindschap is gelijkenis met de Zoon. 

Dit « ander » leven tenslotte is een samenzijn met de Heer. Voor de ver- | 
trouwensleerlingen van Jezus moet dit vooruitzicht bizonder bemoedigend { 
en vertroostend geweest zijn ; het leven hiernamaals is de nieuwe ontmoeting ji 
met hun Meester, wiens liefde totterdood zij ervaren hebben. Zij zullen zijn # 
waar Jezus is, waar Hij hun een plaats bereidde (Jo. 14, 2-3). Zij zullen zijn 
heerlijkheid schouwen, ongesluierd, en wat zij op aarde vermoedden zal nu | 
zonneklaar worden ; de hoopgevende woorden uit Jezus’ hogepriesterlijk 
gebed klinken hen nog in de oren : « Vader, Ik wil, dat waar Ik ben, ook zij 
met Mij zijn ten einde mijn heerlijkheid te zien, die Gij Mij gegeven hebt, 


— 319 — 


omdat Gij Mij hebt liefgehad voor de schepping van de wereld » (Jo. 17, 24). 


Zo schildert S. Jan het doel en eindpunt van het genadeleven. Omdat het 
in kiem de hemel reeds bevat, daarom staat het gespannen naar het leven 
van de verrijzenis, naar het leven doorzinderd van de heerlijkheid van de 
Heer Jezus, naar het samenzijn met de Meester. Omdat wij reeds nu door 
genade broeders van Christus en kinderen van de Vader zijn, zal de hemel 
bestaan in een onverbreekbare levens- en liefdegemeenschap met de Heer, 
die ons verloste, met de Vader die ons als zijn kinderen erkende, met de 
H. Geest, die onze Parakleet was in alle christelijke zorgen. Wij zullen leven 
van Gods leven, beminnen met Gods liefde, kennen met zijn wijsheid. Wij 
zullen Hem gelijken en Hem zien zoals Hij is. God zelf schouwen : het is 
de onvermoed rijke vervulling van ’s Heren woord : « dit nu is het eeuwig 
leven : dat zij U kennen, de enige ware God, en Hem die Gij gezonden hebt, 
Jezus Christus» (Jo. 17, 3). En in het Allerheiligenvisioen van het boek der 
Openbaring — wij lieten dit geschrift tot nu toe buiten beschouwing — 
horen wij de honderdvierenveertigduizend gezegelden uit het oude Godsvolk 
en de ontelbare massa uit alle volkeren, stammen, natiën en talen de heer- 
lijkheid bezingen van de Oude van dagen en van het Lam ; onophoudelijk 
danken en jubelen de koren der heiligen : « Heil aan onze God die gezeten is 
op de troon en aan het Lam » (Openb. 7, 10). « En het Lam, midden voor de 
troon, zal hen weiden en hen voeren naar de waterbronnen van leven, en 
wegwissen zal God alle tranen uit hun ogen » (Openb. 7, 17). Want God is 
hun genoeg : Hij is hun Alles. 

A. ROETS. 


Mliscellanea 


GRATIA REGENERATIVA BAPTISMI IN S. SCRIPTURA 


Effectum fundamentalem baptismi esse insertionem in corpus Christi 
textus Novi Testamenti et praesertim S. Pauli sufficienter demonstrant. (1) 
Quae insertio in Christum tamquam elementum essentiale characteris baptis- 
malis aliquid objective sanctificans, consistens in vinculo permanenti inter 
Christum et baptizatum, includit. (2) Quapropter in baptizatis ratio et 
fundamentum iustificationis baptismalis vel gratiae baptismi dici potest. 
Quam gratiam huie sacramento propriam hic breviter secundum data posi- 
tiva Novi Testamenti consideremus. Sequenti modo thesim generalem enun- 
tiare possumus : Consequenter ad insertionem in corpus Christi objective 
sanctificantem oritur in baptizatis regeneratio baptismalis, qua integre remis- 
sis peccatis, per Spiritum regeneramur in vitam supernaturalem ut filii in 
Filio. 

Gratia regenerativa 


Gratia baptismi est in genere gratia regenerativa, vel aliis verbis est 
ortus novae vitae in homine. Et revera in textibus inspiratis, baptismus 
tamquam generatio, novam altioris ordinis inducens vitam, proponitur. In 
Epistula ad Titum 3,5 laudatur Dei misericordia, quae sese erga homines 
efficit in «lavacro regenerationis et renovationis Spiritus Sancti». Vita 
humana regeneratur, quia Spiritus in baptizato tamquam principium reno: 
vationis vitae abunde effunditur. Eodem modo Paulus in Rom. 6,4 concludit 


christianum, consequenter ad eius unionem cum morte et resurrectione « 


Christi, deïnceps « in novitate vitae ambulare ». Cum enim fidelis morti et 
resurrectioni Christi particeps fiat, vita Christi, quae est totaliter nova, in- 
duitur. Eadem idea subiacet in Gal. 3, 26-27 : christiani sunt « filii Dei ». 
Filiatio autem est effectus immediatus generationis ; filiatio Dei ergo etiam 
generationem includit (cfr etiam Rom. 8, 15-16, 29 ; Gal. 4,7 ; 1 Petri 1, 4). 
Tandem ad finem saeculi primi Johannes Evangelista baptismi gratiam ex- 
plicite tamquam generationem spiritualem proponit: « Nisi quis renatus 
fuerit ex aqua et Spiritu Sancto non potest introire in Regnum Dei ». Bap- 


(1) M. FRAEYMAN, De betekenis van het christelijk doopsel in het N.T., in Coll. 


Gandav. 1952, p. 297-313. 
(2) Idem, Natura characteris baptismalis, in Coll. Gandav. 1953, p. 246-249. 
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tismus generationem vitae ex Deo (desursum), simul autem regenerationem 
vel renovationem vitae humanae naturalis (iterum) efficit (Jo. 3, 3-5). 
Homo enim sibimetipsi relictus, mortalis et debilis, ad ordinem suprahu- 
manum pervenire nequit. Requiritur principium divinum nempe Spiritus, ut 
vita humana transformari possit. 

_ Iam ab initio notare expedit hanc gratiam generalem baptismi esse 
ordinis ontologici vel ordinis essendi. Sicut vita humana directe esse huma- 
num continet, ita et vita regenerata, vel vita divina in homine, directe esse 
vel principium essendi in ordine divino efficit. Gratia igitur baptismi directe 
in vita morali non persentitur. Nihilominus in ordine morali efficientiam 
habere potest. Ad hoc autem requiritur ut ab humana voluntate in fide opera- 
tionis Dei assumatur. Haec meminisse iuvat, ut falsa notio de efficacia 
sacramentorum vitetur. 

Nova vita a baptismo effecta secundum data revelationis in Scriptura in 
duos aspectus dividitur, nempe remissionem peccatorum et renascentiam ad 
vitam in Spiritu. Qui duo aspectus tamen uno actu producuntur et eamdem 
realitatem intendunt, ut baptizatus vitam Christi habeat et per vitam Christi 
agere incipiat. Cum autem duo aspectus ex parte objecti diversificantur, eos 
separatim considerare liceat. 


Remissio peccatorum 


Aspectus negativus gratiae regenerativae est remissio peccatorum. Bap- 
tismus hanc secumferre aperte docetur in S. Scriptura. Non tantum explicite 
dicitur baptismum in nomine Jesu remissionem peccatorum efficere (Act. 2, 
38 ; 10,43 ; 22, 16), sed ipse baptismus vocatur simpliciter ablutio, puri- 
ficatio, iustificatio (Act. 22,16; 1 Cor. 6,11 ; Eph. 5,26), regeneratio 
spiritualis (lo. 3,5; Tit. 3,5). Quibus verbis fit oppositio inter statum 
hominis ante baptismum et statum per baptismum obtentum. Imo Paulus 
quandoque expresse hanc oppositionem facit (1 Cor. 6, 9-11). Adhuc profun- 
dius in Rom. 6, 3-11 indagatur causa liberationis a peccato. In baptismo 
enim fit unio actualis ad actus soteriologicos Christi novi Adami, imprimis 
ad eius mortem sanctificantem (Rom. 6, 3-4 ; Col. 2, 12). In cruce moriens, 
Christus totam humanitatem in suo sacrificio complectebatur ad eam redi- 
mendam (Rom. 5, 19 ; II Cor. 5, 17 ; Col. 1, 21 ; Hebr. 10, 14). Ideo quod 
per mortem Christi virtualiter toti humanitati competebat, id per baptismum 
actu in individuis adimpletur. Merito proinde dicimur nos in baptismo 
Christo commori, non tantum quia meritum huius mortis in sacramento 
nobis applicatur, sed quia virtualis nostra consociatio cum Christo morienti, 
per baptismum in nobis actualis fit. 


Quaerenti nunc in specie, quaenam peccata secundum conscientiam 
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Christianismi primitivi nobis in baptismo dimittuntur, secundum Scriptu- 
ram affirmare licet, tum statum generalem peccaminosum, tum peccata 
actualia intendi. Revera status peccati in homine, conveniens nostro con- 
ceptui peccati originalis, per baptismum tollitur. Hoe implicite asseritur in 
Rom. 6, 3-11 comparatis cum Rom. 5, 12-21. Ex una parte omnes homines 
in Adamo peccaverunt et ex alia parte per Christum, novum Adamum, quo- 
cum Christiani in baptismo commoriuntur, recipiunt novum statum vitae, 
in quo peccatum non amplius regnat (Rom. 8, 1). Eodem modo et peccata 
actualia in baptismo remittuntur. Explicite jam patet ex enumeratione in 
I Cor. 6, 9-11 peccatorum actualium quae per baptismum dicuntur ablui : 
« Neque fornicarii, neque idolis servientes, neque adulteri, neque molles… 
regnum Dei possidebunt. Et haec quidem fuistis, sed abluti estis, sed sancti- 
ficati estis, sed iustificati estis in nomine Domini nostri Jesu Christi et in 
Spiritu Dei nostri ». Imo in Actibus Apostolorum baptismus praeprimis ut 
ritus poenitentialis apparet: supponit poenitentiam de peccatis, utique 
actualibus, et sub invocatione nominis Jesu in remissionem peccatorum 
(Act. 2, 38; 22, 6) applicatur. (3). Quae efficacitas fundamentalis apud 
Paulum servatur in 1 Cor. 6, 9-11 ; Col. 2, 11-13 et praesertim in Rom. 6, 
3-6. Destructio peccati per baptismum in ultimo textu per depositionem 
« veteris hominis», cum omnibus quae sunt peccati, exprimitur : « hoc 
scientes quia vetus homo noster simul crucifixus est, ut destruatur corpus 
peccati et ultra non serviamus peccato». Quam mundationem a peccatis 
Paulus non tantum individuis applicat, sed Ecclesiam ipsam, ut totaliter 
baptismo mundatam, proponit in Eph. 5, 26 « mundans eam (Ecclesiam) 
lavacro aquae in verbo vitae, ut exhiberet ipse sibi gloriosam Ecclesiam, non 
habentem maculam aut rugam aut aliquid huiusmodi sed ut sit sancta et 
immaculata ». Nihil mirum proinde quod traditio ulterior remissionem pecca- 
torum in baptismo ut totalem intellexerit, opponendo primam remissionem 
gratuitam et completam baptismi ad secundam post naufragium tabulam, 
quae tantum per viam paenitentiae laboriosae veniam peccatorum conse- 
quitur. (4) Imo cum tempore subsequenti, in conceptu peccati fit distinctio 
inter reatum culpae et reatum poenae, baptismus tam poenas quam culpam 
remittere creditur. 


Renascentia ad vitam divinam 


Aspectus positivus gratiae regenerativae est renascentia ad vitam ipsius 


(3) A: VANNESTE, Doctrina N. T. de effectu baptismi in Coll. Brugenses, 1953, p. 244. 
(4) TERTULLIANUS, De poenitentia, IV, 2 ; CLEMENS ALEX., Stromata, II, 13-15. 
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Christi per Spiritum. Quae gratia in genere ut filiatio Dei proponitur. 

Quamquam baptismus christianus, prout in Actibus deseribitur, primarie 
in remissionem peccatorum destinetur, et ab effusione Spiritus Sancti 
disiungi videatur (5), tamen ab initio aliquam relationem intimam ad Chris- 
tum denotat (Act. 2, 38 ; 8, 16 ; 10, 48 ; 19, 6). Quae relatio ad Christum ad 
minus efficit, sicut iam ex Act. 2, 40 patet, ut baptizati ad communionem 
cum Christo apponantur. Paulus de hac ‘relatione profundius indagavit. 
Baptismus directe consecrationem permanentem ad Christum efficit (1 Cor. 
1, 13-15) adeo ut baptizati eis Christon, vita Christi induantur (Gal. 3, 
26-27), morti simulque resurrectioni salvificae Christi participent (Rom. 6, 
3-5) et in unum corpus Christi (ie. corpus Christi personale mortuum 
et resuscitatum) ut membra assumantur (1 Cor. 12, 13). 

Quatenus autem christiani vitae et resurrectioni Christi participent, vel 
membra sint corporis resuscitati, etiam dono Spiritus vivificantis donantur. 
Christus enim per resurrectionem suam Spiritus vivificans et sanctificans 
factus est (Rom. 1, 4 ; 1 Cor. 15, 45) ; per resurrectionem Spiritum virtua- 
liter pro omnibus obtinet ; baptismus autem eumdem actu in fidelibus effun- 
dit. Hac ratione Paulus baptismum indicat ut lavacrum regenerationis et 
« renovationis Spiritus Sancti» (Tit. 3, 5), et nos « in uno spiritu » in unum 
corpus Christi baptizari dicit (1 Cor. 12, 13). Patet proinde aliquod donum 
positivum in baptizato infundi. 

Exinde oritur in baptizatis vita realis, interna et spiritualis, consistens 
imprimis in filiatione divina. Christiani enim filii Dei vocantur, quia per 
baptismum Christum induunt, sicut explicite continetur in Gal. 3, 26-27 : 
« Omnes enim filii Dei estis per fidem quae est in Christo Jesu ; quicumque 
enim in Christo baptizati estis Christum induistis ». Huius filiationis adopti- 
vae principium iterum est spiritus (Rom. 8, 14, 15-16 ; Gal. 4, 3-7). Vi fili- 
ationis christiani imagini Filii Dei conformes fiunt, adeo ut Christus primo- 
genitus in multis fratribus fiat (Rom. 8, 29 ; Col, 1, 18) ; christiani induunt 
novum hominem qui secundum Deum creatus est in justitia et sanctitate 
veritatis (Eph. 4, 14). Nova vita obtenta est in oppositione ad carnem et 
passiones peccatorum (Rom. 6, 6 ; 8, 9, 13). Hac ratione praeter filiationem 
continet in germine omnes virtutes christianas : patet ex comparatione 
duorum textuum Pauli, ex una parte Gal. 3, 27 : « Quicumque in Christo 
baptizati estis Christum induistis » et alia ex parte Col. 3, 12 : « Induite vos 
sicut electi Dei, sancti et dilecti, viscera misericordiae, benignitatem, humili- 
tatem, patientiam, modestiam.… ». Eodem modo patet cum Spiritus, qui est 


(5) A. VANNESTE, Art. cit, p. 245. 


— 324 — 


principium filiationis divinae, etiam sit principium virtutum, tum fidei et 
cognitionis religiosae (l Cor. 2, 10-16), tum spei (Rom. 8, 15, 23) tum 
caritatis (Rom. 5, 4 ; Gal. 5, 22). Tandem haec nova vita est ad summum 
vita socialis, si quidem baptismus in uno spiritu nos in « unum » corpus 
adunat (l Cor. 12, 13) ; « Quicumque in Christo baptizati estis Christum 
induistis ; non est Judaeus neque Graecus, non est servus neque liber, non 
est masculus neque femina. Omnes enim vos unum estis in Christo Iesu » 
(Gal. 3, 27) : Societas nova christianorum talis est ut in ea aboleantur omnes 
distinctiones : novae creaturae in Christo omnes unum sumus. Sie in baptismo 
novus nascitur populus electus, per vitam Christi in unum coadunatus. 

Concludamus gratiam propriam baptismi esse gratiam regenerativam. 
Vita naturalis peccato subiecta, per communionem morti et resurrection 
Christi ontologice regeneratur et renovatur : est regeneratio spiritualis. 
Nequit tamen oblivisci hanc vitam solum incipere : est generatio, ergo vita 
incipiens quae ulteriorem evolutionem exigit. Hac ratione etiam Paulus sem- 
per insistit, ut baptizati germen sìmilitudinis ad Christum in eis evolvant : 
mors peccatis per baptismum operata, ulterius cum collaboratione humana 
operanda est (Rom. 6, 6) ; similiter vita Christi in germine praesens, ulterius 
est quaerenda, ita ut christiani semper in novitate vitae ambulent et ea quae 
sursum sunt, quaerant, 


M. FRAEYMAN 


DISPENSATIONES GENERALES IN LEGE 
ABSTINENTIAE (1) 


Quotannis in Mandato Quadragesimali annuntiantur generales dispen- 
sationes in lege abstinentiae quae ab Episcopis Belgiì conceduntur nonnullis 
personarum categoriis vel sub determinatis condicionibus (2). Has dispen- 
sationes paulisper describere in animo habemus : quod utilitate non carere_ 
putamus, eum hae in materia non absit confusio (3). ij 


(1) Conferentiae ecclesiasticae, Sessto VI, q. 3. j 
(2) Sub numero IV Mandati Quadragesìmalis, de quo ìn praesentì articulo, nulla con- 
ceditur dispensatio in lege teiunit. In numero vero Il (et UI) agîìtur de peculiari < 
disposìtione relate ad ieìunìum, quattuor dumtaxat annì diebus servandum, quae 
pro omnìbus Belgi fidelibus valet. KT 
(3) Huie confusionì etiam conducìt opus notissimum H. JONE-H. VAN GROESSEN, 
Katholieke Moraaltheologie (ed. Oa, 2.1947, p. 376 «.), quod antiquas refert dispo- 
sitiones, licet textus Mandatì iam ìnde ab anno 1940 notabiliter mutatus sit. Et 
idem dicendum de opere H‚ VAN GROESSEN-CL. VAN VLISSINGEN, Het Kerke- 
lijk Recht, 1947, p. 739, et 
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Dictae dispensationes ad tria reducuntur capita, scilicet : 

— dispensationes militum vel aliorum propter relationes quas habent 
cum militibus ; 

— dispensationes quibus multi propter duriorem laborem fruuntur ; 

— dispensationes quas alii ob suam absentiam a domo obtinent (4). 


I: Dispensationes militibus vel aliis, propter relationes cum militi- 
bus, concessae. 


In lege abstinentiae dispensantur, singulis anni diebus, excepta tamen 
feria Vla in Parasceve, milites actu servientes, una cum suis uxoribus, liberis 
et domesticis secum habitantibus, item aliae personae servitio militari de 
facto addictae, necnon familiae apud quas milites hospitantur. 

1. Milites hic audiuntur qui, cuiusvis gradus sint, aliqua ratione actu 
ad exercitum pertinent (non exclusis v. g. medicis militaribus, eleemosyna- 
riis). Dispensatione proinde non gaudent qui inter subsidiarios simpliciter 
numerantur (reserve-officieren), nec illi qui officium militare dimiserunt et 
nullam in exercitu iam detinent functionem (beroepsmilitairen op pen- 
sioen) (5). Dispensatione fruunter etiam milites qui ad breve tempus domum 
redire permittuntur, non vero qui ad indefinitum tempus ad suos regrediun- 
tur. Nihil ceterum interest, ad fruendum dicta dispensatione, utrum milites 
in contuberniis vel etiam extra illa manducant. 

Cum militibus aequiparantur publici ordinis custodes (gendarmen), 
quia de facto ut tales a gubernio civili et ab Ecclesia agnoscuntur (6). 

2. Dispensationem in favorem militum, qua fruitur, paterfamilias suis 
communicat uxori, liberis et domesticis, dummodo hi omnes secum habitent. 

Primo, haec communicatio non fit nisi a patrefamilias, non vero a filio 
qui stipendia meretur (7). Secundo, requiritur ut sui habitualiter eiusdem 
mensae participent et sub eodem tecto habitent. Quare non extenderetur dis- 
pensatio militis ad uxorem quae alibi sedem fixit, nec ad filios habitantes 
vel commorantes extra domum paternam, aut ad domesticos degentes in alia 


(4) Nihil dieemus de aegrotis et infirmis qui consilio medici stare possunt (efr Mand. 
Quadr., sub V). 

(5) De militibus professione post dimissionem aliter sentiebat Coll. Brug, T. XXVIII, 
p. 481. 

(6) Illos sub categoria militum contineri etiam patet, ex eo quod, inde ab anno 1933, 
non iam separatim nominabantur in enumeratione eorum qui usque ad annum 1940 
eadem ac milites gaudebant dispensatione per extensionem. 

(7) Patet ex modo enuntiandi communicationem dispensationis : « aan de militairen, 
aan hun echtgenoten, kinderen… >». Cfr A. GOUGNARD, Commentaire des 8 V et 
VI du dispositif du Carême, in La Vie dioc., T. XIII, 1924, p. 295 ; E. LEROUX, 
La loi de Pabstinence, in Rev. eccl. de Liège, T. XVIII, 1926-27, p. 297. 
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eiusdem domini proprietate. Brevis tamen militis absentia, ob missionem 
temporaneam, communicationem in favorem suorum secum habitualiter habi- 
tantium suspendere non videtur (8). 

Tuxta textum Mandati Quadragesimalis, si stricte sumatur (9), militis 
dispensationis participes non fiunt familiares non expresse nominati, utputa 
eius parentes vel fratres, nec aliae personae quae in domo etiam habitualiter 
hospitantur (kostgangers), nec etiam operariae diurnae quae statutis diebus 
apud familiam militis laborant ibique in communibus refectionibus partem 
habent (v.g. werkvrouw, naaister). Quidquid sit de interpretatione aucto- 
rum, qui tales personas in dispensatione includunt (10), fere semper erit 
casus « excusationis » ab observatione legis, vel saltem sufficiens ratio erit 
petendae dispensationis. 

3. Eandem ac milites dispensationem obtinent aliae personae servitio 
militari de facto addictae, uti sunt infirmis in hospitalibus militaribus inser- 
vientes, cives qui operam dant in adnexis exercitus officiis (v.g. bakkerij, 
beenhouwerij, magazijnen van het leger). Hi omnes dispensationem commu- 
nicare videntur suis de familia, sub condicionibus supra descriptis (11). 

4. Familiae denique, apud quas milites de mandato auctoritatis militaris 
hospitantur (v.g. tempore mobilisationis vel exercitationis), in lege abstinen- 
tiae dispensantur, sì milites in ipsa familiari domo excipiuntur aut saltem 
quodam consortio cum ipsa familia gaudent, sive quod partem ciborum cum 


(8) Cfr E‚, GENICOT-L. SALSMANS, Institutiones Theologiae Moralis, TI. (ed. l4a), 
p. 370. 


(9) Et revera, secundum can. 50 et 85, dispensationes in lege universali abstinentiae 
in commodum privatorum strictae subsunt interpretationi. 

(10) Auctores arguunt ex intentione legislatoris, cfr E. LEROUX, Les dispenses du 
Jeûne et de Abstinence, in Revue eccl. de Liège, T. XI, 1919-1920, p. 381, 
A. GOUGNARD, art. cit. p. 294-295, et V. VANGHELUWE, in Coll. Brug. 
T. XLVIL, 1951, p. 184. Sed praeter quod recursus ad intentionem legislatoris 
tantum fiat quando verba dubia et obscura manent (cfr can. 18 de interpretatione 
legis), non facile negotium est expendere illam intentionem | Si legislator amplio- 
rem voluisset dispensationem, facile omnino aliam adhibere potuisset terminolo- 
giam, ut v.g. in quodam Mandato Quadr. Hollandiae relate ad casum similem : 
«Aan de samenwonende familieleden, het inwonend dienstpersoneel, de dag- 
bedienden en genodigden». Argui forsan potest quod Episcopi, latiorem inter- 
pretationem iam per annos sparsam cognoscentes, illam admiserunt (saltem pro 
familia et hospitatis, de quibus sermo fit apud auctores). 

(11) Quod auctores, antiquas dispositiones commentantes, admiserunt. Sane, admiserunt 
etiam communicationem pro secunda classi dispensatorum, quod iam non valet : 
sed haec mutatio disciplinae provenit ex mutata introductione textus pro secunda 
hac classi, quae iam non sonat : «wij verlenen dezelfde vrijstelling». Sed exinde 
non mutatur conditio eorum qui in prima classi recensentur. De cetero, logice 
omnino dispensatio in favorem familiae milites hospitantis, quae antea sub secunda 
classi numerabatur, nunc in prima classi refertur, quia haec classis sola communi- 
cationem in favorem alicuius familiae continet. 
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habitantibus communicent, sive quod cibos suos praeparandos iisdem com- 
mittant (12). 


II. Dispensationes ratione durioris laboris nonnullis personarum 
categoriis concessae. 

Haec secunda classis dispensatorum ea est quae comprehendit nonnllas 
specie determinatas personas, necnon omnes qui in agris durum expendunt 
laborem agricolarem. Qui omnes, propter duriorem laborem, totaliter, at 
personaliter tantum dispensantur omnibus anni diebus praeter feriam Vlam 
in Parasceve, exclusa semper communicatione ad suam familiam. 

Quod ad hanc classem attinet, indicare iuvat aprime quasdam mutatio- 
nes maximi momenti in textibus Mandatorum inde ab anno 1940 invectas. 
Et primum quïdem notandum, plures categorias personarum, quae antea sub 
hac classi comprehendebantur, ex ea nunc resecatas esse (13) : quae modo 
nonnisi sub tertia classi venire possunt, ita ut non amplius totaliter dispen- 
senter, sed tantum infra limites ibidem statutos. E contra, sub secunda classi 
introducuntur agricolae eorumque operarii, si in agris duram operam navant. 
Praesertim denique animadvertendum, omnes hac dispensatione privilegiatos 
gaudere tantum personali exemptione, quam proinde suis communicare non 
valent (14). 

1. Ob duriorem laborem, cui adstricti sunt, dispensatio conceditur, ut 
ait Mandatum : « aan de zeelieden en aan de schippers, aan de werklieden 
der havens, der hoogovens, der staalfabrieken, der glasblazerijen, der 
mijnen en der steengroeven ». 

Dictae categoriae indebite ad alias, etsi similes, extenderentur (15). 
Praeterea, dispensatio in favorem operariorum portuum et enumeratarum 
officinarum et industriarum non valet pro illis personis qui in talium ges- 
sione et administratione partem habent sed sub nomine « operariorum » non 
recensentur (v.g. bestuurders, ingenieurs, rekenplichtigen, bureelbedien- 
den…) (16) : hi ultimi forsan veniunt sub tertia classi et tunc dispensatione 


(12) V. VANGHELUWE, art. cit, p. 184. 

(13) Antea hie, praeter nunc citatos, enumerabantur : «de politie-agenten en de veld- 
wachters in werkelijken dienst, de douaniers en de bedienden der accijnsen in 
werkelijken dienst, de boswachters, de technische bedienden der telegrafen en 
telefonen in werkelijken dienst langsheen de lijnen, de briefdragers, de bedienden 
in werkelijken dienst op de treinen >». 

(14) Cfr nota 11, et V. VANGHELUWE, art. cit, p. 185. 

(15) Dispensatio enim subest strictae interpretationi. 

(16) Vox «werklieden > propriam habet significationem, quam extendere non licet, uti 
patet praesertim ex enumeratione tertiae classis dispensatorum ubi operarii distin- 
guuntur ab aliis pluribus. Cfr etiam E. LEROUX, in Rev. eccles. de Liège, T. XI, 
1919-1920, p. 383. | 
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gaudent cum restrictionibus ibidem descriptis. 

Ipsi tamen privilegiati, qui enumeratis duris laboribus adstricti sunt, 
dispensatione uti possunt etiam diebus feriatis quibus a laboribus cessant 
(feestdagen, betaald verlof) (17). 

2. Simili dispensatione nunc gaudent qui in agris durum laborem agri- 
colarem (zwaar landbouwwerk) exercent. 

Ut patet, textus respicit non tantum operarios agri culturae addictos, 
sed etiam ipsos agricolas eorumque familiarum nembra, dummodo in agris 
durum laborem praestant. Quaenam opera, quae in agris peraguntur, sub 
categoria « durioris laboris » comprehendantur, non est nostrum determi- 
nare ; solum notamus huiusmodi dispensationem non restringi ad tempora 
messis. At textus omnino obstat quominus concessa facultas extenderetur 
ad alia opera, forsan non minus dura, quae tamen in ipso praedio vel in 
stabulis peraguntur. 


II. Dispensationes personis a domo sua absentibus concessae 


Sub hoe numero plures dispensantur ob suam a domo absentiam, quate- 
nus vel reficiantur victu quem manducandum secum a domo afferunt, vel 
refectiones extra domum suam capiant in aliquo diversorio. Dispensatio valet 
pro omnibus anni diebus, excepta tamen feria Vla in Parasceve. At dispen- 
satio non est totalis, sed infra limites enuntiatos absolute restringitur : 
proinde qui habitualiter etiam cibos sumendos secum asportant vel in diver- 
sorio manducare debent, non dispensantur quando vespere vel diebus feriatis 
domi vescuntur (18) ; nec wmqwam suam dispensationem suis de familia 
communicant. 

1. Dispensantur ob suam a domo absentiam : « de ambtenaren, agenten, 
bedienden, werklieden, reizigers, scholieren », quando cibos per diem sumen- 
dos secum a domo afferunt. 

Conditio, quae pro omnibus hic enumeratis valet, est, quod cibos sumen- 
dos a domo sua asportant. Quod tamen communi dicendi modo accipien- 
dum est, ita ut ab hac gratia non excludatur qui panem et potum ab uxore 
praeparatos accipiens, transeundo ad locum ubi v.g. laborat, e proxima 
laniena carnes pani inserendas emit (19). 


(a) Sub vocabulis « ambtenaren, agenten, bedienden » plures audiun- 


(17) Cfr V. VANGHELUWE, art. cit, p. 185 et nota 30. 


(18) Quod evidenter patet ex textu. Dispensantur enim qui secum asportant cibos 
sumendos vel refectiones sumunt in diversorio «om wille van hun oponthoud buiten 
hun huishouden >. 


(19) Cfr V, VANGHELUWE, art. cit, p. 187. 
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tur qui antea (ante Mandatum Quadragesimale a.1940) totali exemptione 
fruebantur (20). Adduntur praeterea alumni cuiusvis aetatis vel scholae ; 
et datis dandis, dicta dispensatione gaudere possunt omnes operarü (21). 
Nihil obstat quominus hi omnes, absentes a domo, cibos secum allatos 
sumant ir ipsa civitate in qua habitant, uti v.g. puellae, etiam in ipsa qua 
degunt civitate, cibos suos afferunt per diem sumendos in officina ad quam 
tendunt ut acu pingant, vestes conficiant, merces vendant ; vel studentes 
externi qui in magna agglomeratione meridie domum non regrediuntur ad 
manducandum. 

(b) Secus tamen dicendum de alia categoria hic recensita, de illis 
nempe qui iter instituunt seu de viatoribus. Cum enim agatur necesse sit 
de vero itinere, et non de simplici deambulatione, requiritur ut iter vergat 
extra propriam civitatem. Ceterum indifferens est utrum iter suscipiatur ex 
negotio, ratione rerum familiarium vel ob solam recreationem (v.g. zaken- 
reis, familiebezoek, plezierreis, uitstapje). 

2. Item dispensantur ob suam a domo absentiam, qui, ratione itineris 
vel propter suam occupationem, refectiones suas capiunt in diversorio quali- 
cumque (22). 

Diversorium intelligitur omnis locus, in quo cibi, pretio soluto, apponi 
solent extraneis, peregrinis, hospitatis vel operariis, utputa diversorium 
ordinarium vel caupona (hotel, spijshuis, pension, herberg), diversoriolum 
stationis viae ferreae (stationbuffet) vel in rhedis viae ferreae (restauratie- 
wagen), refectorium officinarum vel institutorum privatorum aut Status 
(cantine). 

(a) Quinam sint viatores, supra iam diximus. Qui in diversorio (hotel), 
etiam cum sua familia, ferias peragit, v.g. ad litus maris, est extra domum 
suam, et dispensatur ; si vero in villa, quam ad hunc finem, etiam ad breve 
tempus, conduxerit, non dispensatur. Si quis iter instituat ut legem abstinen- 
tiae elidat, mala intenione ducitur, sed suscepto itinere, a beneficio dispen- 
sationis non excluditur (23). 

(b) Praeter viatores, ob absentiam a sua domo, dispensantur qui 
ratione muneris, laboris aut occupationis refectiones suas capiunt in aliquod 


(20) Cfr nota 13. 

(21) Non excluduntur operarii agriculturae addicti, modo victum a sua domo secum 
afferunt. Non tamen ea dispensatione gaudent ipsì agricolae. Cír E. LEROUX, in 
Rev. eccl. de Liège, T. XVIII, 1926-1927, p. 298. 

(22) Notetur vocabulum «onderweg» (ex antiquis Mandatis) inde ab anno 1940 iam 
omitti, ita ut v.g. itinerantes, extra quodcumque diversorium manducantes, nequeant 
carnibus uti diebus abstinentiae, nisi eas ad domo secum attulerint. Cfr V. VAN- 
GHELUWE, art. cit, p. 187, nota 39. 


(23) Cfr A. GOUGNARD, art. cit, p. 304, nota 2. 


— 330 — 


diversorio. In casu non requiritur ut sint extra locum domicilii vel habitualis 
commorationis, cum haec ultima dispensatio distinguatur a dispensatione 
ratione itineris. Haec etiam categoria latissime patet : « degenen die, om- 
wille van hun bezigheden » extra domum sunt ; unde huc veniunt non tan- 
tum illi de quibus sub III, 1 (a), sed omnes qui ratione muneris.… extra 
domum suam degunt nec, propter distantiam vel alia huiusmodi (24), do- 
mum redeunt, quando hi vel illi escas sumunt in diversorio propositas, non 
vero si in domibus amicorum recipiuntur (nisi agatur de personis sub III, 
l (a) qui cibos secum allatos sumunt). Hac dispensatione notanter gaudent 
studentes Universitatum vel aliarum scholarum, qui, ratione studiorum, extra 
suam civitatem degentes, epulas sumunt in diversorio, non vero si mandu- 
cant in domo privatorum in qua hospitio excipiuntur. 


Haec breviter dicta sint de dispensationibus generalibus in lege absti- 
nentiae a Mandato Quadragesimali concessis. De natura earundem dispen- 
sationem, quae eaedem ab omnibus Episcopis Belgii elargiuntur, notamus, 
eas esse personales simul ac locales, ita ut iisdem frui possint subditi Episco- 
porum Belgii etiam extra patriam (25), extranei autem in toto territorio 
Belgii, etiamsi in propria dioecesi non existant similes dispositionis. 

Omnibus tamen patet ab usu dispensationis quandoque abstinendum 
esse ob rationem legis naturalis, nempe ut scandalum vitetur ; quod praeser- 
tim valet pro sacerdotibus. 


Quod demum attinet praxim fidelium, haec breviter notentur. Fideles, 
data occasione, instituendi sunt de vero sensu et ambitu dispensationum. Hoe 
modo positive medebitur nonnullis falsis ideis quae multorum mentibus in- 
haerent, notanter de communicatione dispensationum. Cum singulis tamen 
fidelibus semper prudenter agendum est, « nee sine spe successus turbanda 
est bona fides eorum qui. se a lege abstinentiae immunes existimant ». 
Relate ad nonnullas difficultates cum stricta textus interpretatione connexas 
(efr supra), vel quas experiuntur certae personae (v.g. filiifamilias in familia 
minus christiana; caupones qui non eo ipso quod carnes suis clientibus prae- 
parare possunt, ipsi dispensantur ; incommoda diversas praeparandi escas, 


(24) «… nous n’hésiterions pas à faire bénéficier de la dispense ces étudiants des 
universités, fonctionnaires et Employés divers, comme dans les villes il s'en ren- 
contre beaucoup, qui habitent seuls et, pour ce motif, ont coutume de prendre 
leurs repas dans un restaurant. C'est leur genre de vie de d’occupations qui les 
empêche de prendre leurs repas chez eux». E‚ LEROUX, in Rev. eccl. de Liège, 
T. XI, 1919-1920, p. 385. 

(25) Cfr V. VANGHELUWE, art. cit, p. 183. Contrariam opinionem olim docuit 
J. CREUSEN, Casuisique de Carême, in Nouv. Rev. Theol, T. 51, 1924, p. 161. 
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ubi paterfamilias solus dispensatur), recolenda sunt principia moralistarum 
de « excusatione » a lege abstinentiae (26), vel saepius concedi potest dis- 
pensatio. Tusta enim de causa, parochus dispensare potest in lege de abstinen- 
tia, etiam erga singulas familias (can. 1245, $ 1, et Mand. quadr. sub V), 
vel ipse confessarius in actu tamen confessionis et erga singulos poenitentes 


(Mand. Quadr. sub V). 
O. DE ROP 


SAKRAMENTELE SYMBOOLOORZAKELIJKHEID 


Dat de werkdadigheid van het sakramenteel teken een echte oorzakelijk- 
heid in strikte zin is, ligt noch in de H. Schrift, noch in de eerste Traditie, 
noch in de bepalingen van Trente over de sakramenten in het algemeen 
(D.-B., 844-856) klaar en expliciet vervat (1). Het is bekend dat Banoven- 
tura, Scotus, Durandus, Occam en de meeste Nominalisten de zgz. okkasionele 
of uiterlijke oorzakelijkheid voorstonden. Toch komt in oude liturgische 
teksten de causa-term reeds voor (2). Sinds Petrus Lombardus is de uitdruk- 
king signum et causa gratiae voor goed in de theologie ingetreden. Het kon- 
cilie van Trente bedient zich op andere plaatsen (b.v. D-B., 799) zelfs van 
de aanduiding causa instrumentalis. Bij de natrentse theologen is de over- 
tuiging dat het sakramenteel teken een innerlijk-kausale efficientie bezit, zo 
niet algemeen, dan toch overwegend. Op onze dagen ten slotte wordt die 
opvatting nagenoeg eensgezind als theologisch zeker aangezien. 

Er is dus akkoord op het punt dat de sakramentele tekens werkelijke 
oorzaken zijn van genade, en daarbij ook op dit andere, dat hun oorzakelijk 
heid instrumenteel is ten overstaan van de hoofdoorzaak Kristus. Als theo- 
loog die hier enigszins buiten het koor heeft gezongen, kan Odo Casel 
genoemd worden (3), die in de sakramenten de mysterische werking van 
Kristus zelf ziet, op een wijze waarbij de eigene en onmiddellijke oorzake- 
lijkheid der tekenen in de schaduw wordt gesteld. 


(26) Cfr ia. E. GENICOT-J. SALSMANS, op. cit, p. 368 ss. ; B. MERKELBACH, 
Summa Theologiae Moralis, T. II (ed. 3a, 1938), p. 907 ss. 

(1) Cfr O. SCHELFHOUT, De causalitate sacramentorum in fontibus theologicis, in 
Collationes Gandavenses, 1933, bl. 207. 

(2) Cfr D. VAN DEN EYNDE, Les définitions des sacrements pendant la période de 
la théologie scolastique, Rome-Leuven, 1950, bl. 44. 

(3) Cfr O. CASEL, Das christliche Kultmysterium, Regensburg, 1932, bl. 107. 
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Bij de theologen die de oorzakelijkheid in enge zin bewaren, blijven 
echter verscheidene vrije meningsverschillen bestaan aangaande de verklaring 
van de aard van die kausaliteit. Sommigen verdedigen de fysische oorzake- 
lijkheid, anderen de morele, en nog anderen de intentionele of juridische. 
Het aantal opinies wordt nog vergroot door het aanwenden van het onder- 
scheid tussen de perfektieve of voltooiende en de dispositieve of geschikt- 
makende oorzaak. Het blijkt ons overbodig deze meningen hier in extenso 
aan te halen en te beoordelen, vermits dit reeds menigvuldige keren werd 
gedaan (5). 

Onlangs verscheen echter een nieuwe verklaring der sakramentele oor- 
zakelijkheid, die, wanneer men haar in de reeks der vroegere wil plaatsen, 
wellicht het best in de buurt van de opinie der intentionele perfektieve oor- 
zakelijkheid van Mgr De Baets gebracht wordt, hoewel zij van een heel 
andere samenstelling is. Zij werd voorgedragen door E.P.L. Monden in de 
Bijdragen der Noord- en Zuid-Nederlandse Jezuieten, 1952, blz. 278 en v. 
in een artikel Symbooloorzakelijkheid als eigen kausaliteit van het sakrament. 
De inhoud van deze verhandeling is een oppuntstelling van elementen die 
reeds vervat lagen in een werk dat de auteur liet verschijnen onder de titel 
Het misoffer als mysterie. | 

Pater Monden beschouwt de eigen oorzakelijkheid van het sakrament 
met zijn nauw verband tussen tekenfunktie en werkdadigheid als een zeer 
speciaal geval van wat men algemeen « symbooloorzakelijkheid » kan noe-_ 
men ; een oorzakelijkheid die niet strikt eigen is aan het sakrament, maar 
zich in de menselijke aktiviteit, speciaal in de religieuze akt voordoet. 

ee 

Het teken kan van een dubbel standpunt uit beschouwd worden : of 
in de akt waarin het ingezien wordt, d.i, waarin de betekenis ervan gevat 
wordt ; of in de akt waarin het als teken gesteld wordt. « Betekenen » kan 
dan ook een dubbele zin hebben : een abstrakte, waarin « betekenen » het « 
logisch verband aanduidt, de oppositie en tegelijk het op elkaar betrokken 
zijn van een zintuigelijk beeld en een geestelijke realiteit ; en een konkrete, 
waarin « betekenen » de aktiviteit aanduidt, die de geestelijke idee langs en _ 4 
in een zintuigelijk beeld uitdrukt. Men zou dit kunnen « vertekenen » (6) 


B 


(5) Cfr L. BLONDIAU, in Collationes Namurcenses, T. XIII. bl. 77, 202, 335 : A. DE_ 
SMET, De sacramentis in genere, Brugge, 1923, bl. 23-38; A. C. GIGON, Del j 
sacramentis in communi, Freiburg in Zw., 1945, bl. 72-101. 8 

(6) «Vertekenen» wordt hier dan niet genomen in de gebruikelijke zin van « ver. — Es 
keerd tekenen»: efr Modern Woordenboek, 1941, II, bl. 1778 ; maar in die van 5 
«in tekenen uitdrukken ». Á 
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noemen, zoals sommige auteurs reeds doen. De kenakt waarmee iemand de 
betekenis van het teken inziet, heeft tot uitsluitend objekt de abstrakte 
logische band tussen teken en betekende. Dit logisch verband kan echter 
enkel uit een konkrete aktief-betekenende akt geabstraheerd worden. En die 
konkrete tekenakt, waarin het teken als teken gesteld wordt, heeft tot objekt 
de “ene en toch onderscheidene realiteit van teken en betekende samen. De 
metafysiek van het teken mag zich niet tot het abstrakt betekenen beperken, 
maar moet het teken zien in de konkrete totaliteit van de tekenakt, van het 
« vertekenen ». Het konkreet vertekenen bevat altijd een kenmoment, maar 
zijn totale funktie is daarmee niet uitgeput : het verwezenlijkt iets. De teken- 
akt is, terzelfdertijd als openbaring en kenbaarmaking van het geestelijke, 
een vermiddeling en weg tot het zich realiseren van de geest. 

Metafysisch verantwoord lijkt dus aan de auteur de volgende formule : 
omne signum concrete sumptum est semper efficax üllius quod formaliter 
significat : et quidem ideo efficax quia signum. Enkele voorbeelden mogen 
dit verduidelijken : een handdruk vertekent de vriendschap, een kus de 
liefde, het dragen der nationale vlag de vaderlandsliefde. In al die daden die 
gesteld worden, wordt een geestelijke realiteit waarvan zij het teken zijn, ook 
werkelijk in en door dat teken gerealiseerd. De handdruk is werkelijk mee- 
delen van geestelijke vriendschap, de kus voeden van liefde, het dragen der 
vlag opwekken tot vaderlandsliefde. 

Die geestelijke werkelijkheden en waarden worden bereikt niet door 
een psychisch dubbele akt, waarin enerzijds het teken zou gesteld worden 
als kenbaarmaking en anderzijds de geestelijke realiteit bereikt, maar door 
één enkele akt, waarbij in en door het teken een dit teken transcenderende 
geestelijke zin beleefd wordt. 

Symbolisch nu is een teken, wanneer de betekende realiteit zuiver geeste- 
lijk is en dus geen eigen beeld heeft, zodat het niet adequaat ver-beeld, maar 
slechts door een vrij betekenend beeld geduid kan worden. Zulk een vrij 
betekenend beeld heet men dan symbool. De betekenis van het symbool moet, 
dit spreekt van zelf, ingezien worden door degene tot wie het symbool zich 
richt en door degene die het symbool stelt. Eens dat aanwezig, zal in de 
symboolakt zelf dit symbolisch teken vermiddelend staan tot een nochtans 
rechtstreeks bereiken van de geestelijke realiteit die het beduidt. 

Nu spreekt het van zelf dat elke religieuze aktiviteit, elke poging van 
de mens om God te benaderen en te vatten, noodzakelijk symbolisch zal 
moeten zijn, vermits God voor onze menselijke geest niet in zich zelf ge- 
schouwd kan worden. Religieuze aktiviteit bestaat er in, door vermiddeling 
van het symbool, God rechtstreeks trachten te kennen en te beminnen. In 
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de sociale gebondenheid van de religieuze gemeenschap zal bovendien de 
betekenis van de aangewende symbolen door heel de gemeenschap moeten 
ingezien worden, en de vertekening van hun geestelijke inhoud in gemeen- 
schapsverband moeten beoefend worden. In de door iemand gestelde en 
door allen beaamde daad wordt het symbool gemeenschappelijk vermidde- 
lend teken van de bereikte godheid. 


Là 
kod 


Laten wij nu overgaan tot de sakramentele symbooloorzakelijkheid. 


In dit gebied blijkt onmiddellijk de noodzakelijkheid de symboolopvatting < 
van de sakramentele oorzaak te zien in het perspektief van de Menswording á 
als principe en sluitsteen van de sakramentele wereld, van een goddelijk — 
zich schenken langs menselijke wegen. Het Vleesgeworden Woord kan als « 


God de genade schenken, en heeft als mens de weg der zintuigelijkheid bij 
die bemiddeling binnen haar bereik. Het zelfde dient gezegd van de Kerk 


als Kristus’ Mystiek Lichaam, zijn verlengstuk in tijd en ruimte. Het sakra- E 
ment verschijnt ons, niet rechtstreeks als akt van God, maar als symboolakt E 
van Kristus, als verlossend teken door Hem aan de mens voltrokken. Ieder 4 


verlossend en verzoenend teken moet in verband staan met de éne verlossings- 


akt van Kristus, waardoor heel de mensheid met God verzoend werd. Kristus’ < 
verlossingsakt van het kruis was een menselijke religieuze akt, een symbool- « 
akt dus. Door en in die symboolakt zijner Verlossing werd Kristus het blij- E / 
vend bestendig teken, het onvergankelijk symbool van het zich aan de mens- E 
heid voltrekkend heilswerk van God. Ieder sakrament is dan een symboolakt ĳ 
van Kristus, waardoor zijn éne, blijvende verlossingsakt zich aan een bepaald < 
mens voltrekt. De mogelijkheid hiervan ligt gegrond in het feit dat de ver- =| 
lossingsdaad van Kristus, hoewel een historische akt, omwille van de hypo: Á Ì 
statische vereniging, de geschiedenis transcendeert. Deze transcendentie fun- 
deert de blijvende praesentialiteit van Kristus’ verlossingsdaad in het sakra- 


menteel symbool, 


Hoe dient deze symboolakt verder omschreven ? Zoals in elke symbool- Á 
akt zal er ook in het sakrament een beeld zijn, dat uitdrukking is en teken — 


van een meegedeelde geestelijke realiteit. Het zal hier een uiterlijke ritus 
zijn, die het betrokken zijn in de verlossingsdaad van Kristus onder een 


bepaald aspekt beduidt. Die betekenis moet ingezien worden en wordt in- ES 
gezien, omdat aan het gelovend inzicht van de Kerk werd toevertrouwd wat — 


Kristus ermee instelde. 


Zoals in elke symboolaktiviteit zal nu dit uiterlijk teken symbool worden — 
als moment van een akt, waarin het vermiddelend staat tot het nochtans | 
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rechtstreeks bereiken van het betekende, in dit geval van de betrokkenheid 
binnen Kristus’ verlossingsakt. Deze symboolwerking moet, evenals de be- 
paling der symboolbetekenis, ingesteld zijn door Kristus ; daar een mens 
geen macht bezit tot genadeschenkende symboolaktiviteit. Instelling door 
Kristus betekent, dat Kristus zelf, door zijn goddelijke macht, zoals zijn 
menselijke die langs zijn offer participeert, deze riten tot symbolen maakt 
van opname in zijn verlossingsdaad, d.w.z, dat, door vermiddeling van dit 
uiterlijk teken, zijn eigen verlossingsdaad als geestelijke realiteit zich aan 
de mens voltrekt en hem met zich gelijkvormig maakt. In deze aanwezigheid 
van Kristus’ verlossingsdaad in het sakramenteel teken, ligt het beslissend 
onderscheid tussen de kristelijke sakramenten enerzijds en de zgn. sakramen- 
tele riten van het Oud Verbond, alsook de heidense mysteriën anderzijds. 

Als nu de vraag wordt gesteld naar het « hoe» van deze aanwezigheid 
van Kristus’ verlossingsdaad in het sakrament, dan treft ons vooral een 
dubbele beperking die deze aanwezigheid ondergaat, doordat zij een sym- 
bolische aanwezigheid is, en een aanwezigheid als aan een bepaald subjekt 
voltrokken daad. Wat het eerste betreft, zoals elke religieuze akt door het 
symbolische ervan beperkt wordt, zo wordt ook de symboolaktiviteit van 
de aanwezige verlossingsdaad van Kristus, in elk sakrament begrensd en om- 
schreven door de betekenis van het sakramenteel teken tot één van de ver- 
scheidene aspekten, waaronder wij aan de verlossingsdaad van Kristus deel- 
achtig worden. Wat het tweede betreft, is het kenmerkend bij ieder sakra- 
menteel teken, dat het slechts in zijn voltrekking aan een ontvangend sub- 
jekt formeel symbool wordt. Voor het doopsel, b.v, is niet water of formule 
sakramenteel symbool, maar de met woorden begeleide indompeling of 
wassing ; dus niet een ding, maar een gebeuren aan iemand. 

Volledig kan het sakrament bepaald worden : « een teken van ons op- 
genomen worden, naar een bepaald aspekt, in de ene verlossingsdaad van 
Kristus ; teken dat, uit kracht van zijn instelling door Kristus en in zijn 
toediening door de Kerk als mystisch voortgezette Kristus, symbool wordt 
van deze verlossingsdaad, zoals zij zich in haar blijvende praesentialiteit 
aktueel aan een bepaald subjekt voltrekt en het in zich opneemt» (bl. 283). 

In het sakrament dient echter nog verder onderscheid gemaakt tussen 
het betrokken zijn op Kristus’ verlossende daad en de inbezitname van Gods 
verlossende en verheffende genade, tussen het sacramentum validum en het 
8 sacramentum fructuosum, tussen het res et sacramentum en het res tantum. 
Daarom is de symboolstruktuur van het sakramentele een dubbele : het 
uiterlijk teken is symbool van Kristus’ daad in ons, en deze daad is op haar 
beurt symbool van Gods genadeschenking. 


Tot dusver Pater Monden. Schrijver maakt oi. een interessant onder- 
scheid tussen het onbeweeglijk, statisch teken, b.v, een verkeerssignaal, 
waarvan de betekenis gevat wordt door het kennend subjekt en dat dus enkel 
een logisch verband aanduidt met iets anders ; en het aktief, dynamisch 
teken, dat een handeling is, b.v, een handdruk, waarvan de betekenis ook 
wel gevat wordt, maar dat bovendien iets realiseert in de werkelijke geeste- 
lijke orde. In verband met het eerste teken spreekt hij van betekenen in 
abstrakte zin. Vermits nochtans de zintuigelijke tekenen zeer konkreet zijn, 
zou wellicht « tekenen met noëtische funktie» beter het hier bedoelde uit- 
drukken. 

Aangaande het tweede teken of tekenakt, affirmeert de schrijver tame:- 
lijk kategoriek : « metafysisch verantwoord blijkt ons dan ook de formule : 
omne signum concrete sumptum est efficax iüllius quod formaliter significat 
et quidem ideo efficax quia signum ». Het komt ons voor dat dit beginsel 
niet zo overtuigend is als hier beweerd wordt. Als enig bewijs geeft de 
schrijver het voorbeeld van de handdruk als bron van vriendschap. Voor- 
eerst kan de handdruk een verraderlijke akt zijn, die de vriendschap hoe- 
genaamd niet bevordert. Daarom wordt gesproken van formaliter significare. 
In elk tekenakt immers moet het onderscheid gemaakt en benadrukt worden 
tussen de zintuigelijke elementen en hun betekenis ; want deze laatste maakt 
het formele van het teken uit, zonder hetwelk de handdruk b.v, slechts een 
anatomisch-fysiologische verrichting is. Maar zelfs als wij ons houden aan 
de vriendschappelijke handdruk, dan is het nog niet volledig klaar of hij 
enkel uitdrukking, veruitwendiging, bezegeling is van bestaande vriendschap 
ofwel werkelijk scheppen van niet bestaande vriendschap. In het eerste geval 
zou de effikaciteit van dat teken enkel bestaan in het kenbaar maken door 
een zintuigelijk teken van een bestaande inwendige vriendschappelijke ge- 
zindheid, m.a.w, in een noëtische funktie. In het tweede geval zou er spraak 
zijn van een werkelijk scheppen van geestelijke waarden. Zo dit laatste niet 
het geval ware, zou de verklaring van de schrijver slechts een moderne in- 
kleding zijn van de gekende stelling der intentionele oorzakelijkheid. Welnu, 
het lijkt niet uitgemaakt dat alle tekenakten een effikaciteit zouden hebben, 
buiten de kenorde, in de zijnsorde ; b.v, een kruisteken in een onverschillig 
milieu. 

De schrijver spreekt van een symboolfunktie die « vermiddeling en weg 
is tot het zich realiseren van de geest » in de zin van geestelijk scheppen. Hij 
zegt verder : « in de symboolakt zal dit symbolisch teken vermiddelend staan 
tot een nochtans rechtstreeks bereiken van de geestelijke realiteit die het 
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beduidt». Daar ligt het delikaat punt van de zgz. symbooloorzakelijkheid. 
Indien dat punt zwak mocht blijken, dan blijven wij steken in de stelling 
der intentionele dispositieve kausaliteit van Billot ; zo zij gegrond is, levert 
de opvatting van Pater Monden een interessante verklaring der sakramentele 
oorzakelijkheid in intentionele perfektieve zin. 

Inderdaad, zijn toepassing van de symbooloorzakelijkheid op de sakra- 
mententheologie tekent zich af op de waardevolle achtergrond van een theür- 
gische visie van het kristendom, waarin het goddelijk heilsinitiatief en het 
objektief mysterie van Kristus’ verlossingswerk het centrum zijn. De sakra- 
menten: zijn liturgische gemeenschapsakten van een kultusgemeenschap, 
waardoor Kristus’ verlossingsakt in mysterie aanwezig is en zich aan bepaalde 
mensen voltrekt. Deze voorstelling hoort in haar grote lijnen thuis bij Casels 
leer over de Mysteriengegenwart. Terwijl echter bij de Laachse theoloog het 
sakrament een objektieve gedachtenisviering is, waarin het herdachte inte- 
graal zelf tegenwoordig is (1), is het hier reële tegenwoordigheid van het 
perenniteitsmoment van de Kristus’ heildaad, symbolisch veruitwendigd vol- 
gens één of ander aspekt en aan één bepaald persoon voltrokken. Het sakra- 
ment participeert niet slechts de werking van Kristus’ daad, zoals bij St Tho- 
mas, maar Kristus’ daad zelf. De sakramentele symbooldaad is een werkelijke 
voorbijgaande participatie van een vooraf bestaande daad. Het sakrament 
betekent en is de heilsdaad van Kristus als onder één aspekt voltrokken aan 
het ontvangend subjekt. De gelovigen worden in en door de sakramentele 
symbooldaad in hun tijdelijk bestaan verheven tot een peil van goddelijk 
leven, dat Kristus eens voor altijd heeft gebracht. 

Kristus’ menselijke symboolakten betekenden heil en gaven het. Even- 
eens de sakramentele symboolakten, die beperkte participaties zijn van 
Kristus’ symboolakten, betekenen heil onder een bepaald aspekt en geven 
het. In beide gevallen is het uiterlijk teken slechts symbool als moment van 
een akt waarin het vermiddelend staat tot het nochtans rechtstreeks bereiken 
van het betekende, m.a.w, in beïde gevallen betekent het symbool iets en 
geeft het datgene wat het betekent. Het kontakt tussen Kristus’ symboolakt 
en de sakramentele symboolakt ligt in het feit dat de eerste in de tweede aan- 
wezig is omwille van de eenmaligheid en de perenniteit waardoor Kristus 
godmenselijke daad de geschiedenis transcendeert. Hierin ligt de grond van 
de verhouding tussen de hoofdoorzaak Kristus en de instrumentele oorzake- 
lijkheid der sakramenten. De Heilsoorzakelijkheid van Kristus’ symbool- 


(1) Dit brengt een grote moeilijkheid mede, nlk te verklaren waarom dan niet ieder 
sakrament wezenlijk een offerdaad is. Cfr E. DEKKERS, in Tijdschrift voor litur- 
gie, 1943, bl. 13. 
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daden lag gefundeerd in de wnio hypostatica, dank zij dewelke zijn menselijke 
daden teken en oorzaak waren van goddelijke heilsrealiteiten. De heilsoor- 
zakelijkheid der sakramenten heeft haar verklaring in het feit dat deze, als 
het ware, verlengstukken zijn van de hypostatische eenheid, en als zodanig | 
de werking van deze laatste enigszins participeren. Daarom kan hetgeen in | 
Kristus door het menselijk teken vermiddelend werd veroorzaakt, in de 
sakramenten door aardse tekenen vermiddelend worden teweeg gebracht in 
beperkte mate. In beide gevallen, én in Kristus’ verlossingsdaad én in de 
sakramenten werken symbooldaden heil uit, in die zin dat zij niet enkel heil _ 
betekenen, maar het ook veroorzaken ; omdat symbooldaden zich niet 
bepalen bij een logische funktie, maar bovendien werkelijke oorzaken zijn 
van geestelijke realiteiten, nl. symbooloorzaken. 

Zoals men ziet geeft Pater Monden in vermeld artikel een merkwaardige 
en nieuwe poging tot verklaren van de sakramentele oorzakelijkheid. Zij 
reageert op gelukkige wijze tegen de al te antropocentrische en wijsgerige 
geest die aan de grond der traditionele verklaringen lag. Maar spijtig is deze 
verklaring slechts een voorstelling die, even als de andere, enkel waarschijn- 
lijkheidsaanduidingen voor zich heeft, en geen zekerheid gevende bewijs- 
gronden. Wij wensen dat zij, nog solieder en uitvoeriger uitgebouwd, moge 
leiden tot meer klaarheid in het ingewikkeld vraagstuk der sakramentele 
oorzakelijkheid. 
L. VAN PETEGHEM 


DE STRIJD TUSSEN BONIFACIUS VIII EN 
PHILIPS DE SCHONE (1294-1303) (1) 


De situatie van het pausdom vóór de strijd. 


De meeste markante trek in het kerkelijke leven der laat-middeleeuwen 
is de aanhoudende daling der pauselijke macht. Er vertoont zich in de 
positie van het pausdom een bijna plotselinge ommekeer. Deze macht be- 
reikte in het begin der XIIIe eeuw, de tijd van een Inocentius III, een hoogte, 
waartegen de Duitse keizerfamilie der Hohenstaufen haar minderheid moest 
erkennen. Maar reeds aan het einde dier eeuw begint plotseling met Boni- 


(1) G. SCHNUERER, Kerk en Beschaving in de Middeleeuwen, dl III, Haarlem. De 
Spaarnestad, 1950, blz. 55-112 ; DANIEL-ROPS, Z/Eelise de la Cathédrale et 
de la Croisade, Parijs, Fayard, 1952, blz. 711-716 ; G. DE PLINVAL-R. PITTET, 
Geschiedenis der Kerk, dl II, Amsterdam, Elsevier, 1949, blz. 234-236 ; G. 
CASTELLA, De Geschiedenis van de Pausen, Roermond-Maaseik, Romen en 
ee blz. 113-115. Deze kwestie zal voorkomen in de examenstof 1954, 
ess. III, 6. 
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facius VIII, de achteruitgang, veelbetekenend ingetreden met de smaad, die 
de Franse koning de paus deed ondergaan en die de inzet is van een reeks 
kapitulaties en van een steeds verder gaande innerlijke verzwakking der 
pauselijke macht. (2) 

De spanning tussen de twee hoofden der ene westerse Christenheid, tus- 
sen paus en keizer, Sacerdotium en Imperium, was tenminste steeds latent 
aanwezig geweest. Dit samengaan, hoewel in voortdurende spanning, van 
beide uiteraard universele machten, vormde de grondstructuur der gehele 
‚_ middeleeuwse maatschappij. Nu eens was het de keizer, dan weer het paus- 
dom dat de overhand scheen te hebben. Het was enigzins normaal dat de 
Kerk, die tegelijk als enige geestelijke erfgename der klassieke kultuur, de 
nieuwe westerse beschaving had gevormd en het Westen tot een geestelijke 
eenheid had gemaakt, een zekere oppermacht in alle levensgebieden dezer 
maatschappij bereikte. De Kerk kon er in deze periode niet buiten, zich ook 
op tijdelijk terrein te begeven en op kultureel, sociaal en politiek gebied de 
voornaamste rol te gaan spelen. Het pausdom was er toe verplicht zich in 
de XlIe - XIIe eeuw ook de tijdelijke politieke macht te verzekeren, die nodig 
bleek ‘om de geestelijke invloed der Kerk te vrijwaren. (3) Wanneer deze 
machtstoename natuurlijkerwijze de spanning met het tijdelijke hoofd der 
‚Christenheid in een verbeten strijd deed uitlopen, waarin eveneens een paus 
werd onttroond en een tegenpaus werd aangesteld, dan ging het er toch nog 
om het oppergezag in het ene Christenrijk. Langs keizerlijke zijde hield men 
nog vast aan de echt middeleeuwe idee, dat de staat zich schikte in de Godde- 
lijke wereldorde en meehielp, om de mensheid op te voeden voor haar 
hemelse bestemming ; alleen werd aan de keizer de opperste verantwoordelijk- 
heid hierover toegekend. Van pauselijke zijde bleef de bedoeling van een 
Gregorius VII steeds de geestelijke onafhankelijkheid der Kerk te bevestigen, 
en niet haar een tijdelijke machtspositie te veroveren. Doch dit resultaat 
werd meteen bereikt en bereikte resultaten worden gemakkelijk als funda- 
mentele rechten beschouwd. 

In de hevige polemiek, die de strijd begeleidde, werd langs beide zijden 
het doel gemakkelijk voorbij gestreefd. De keizerlijke partij hield er zich 
niet bij, het streven der geestelijke macht om de wereldlijke macht te absor- 
beren, tegen te gaan ; zij beging de fout dat zij aanstuurde op macht over de 
Kerk zelf en trachtte op grond van het Romeinse Recht alle kerkelijke en 
pauselijke macht uit de keizerlijke macht af te leiden. Doch door de pause- 
lijke overwinning op de Hohenstaufen werd voor goed het gevaar van de 


(2) SCHNUERER, o.c., blz. 1. 
(3) Coll. Gand, 1953, fasc. 3, blz. 250. 
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keizerlijke overmacht uitgeschakeld, en bleef het pausdom als enige over-_ 
winnaar uit de strijd over. Men mag echter niet uit het oog verliezen, dat 
door het breken van de universele keizerlijke macht, de tweede spannings- 
factor in de middeleeuwse structuur, deze laatste reeds grondig werd 
geschokt. De wereldlijke politieke macht werd voor het eerst uit de sacrale 
sfeer teruggedreven en de geestelijke macht begaf zich zover op tijdelijk 
gebied, dat het gevaar steeds groter zou worden er haar essentiele geestelijke | 
zending aan onder te schikken. (4) Hierbij valt eveneens te bedenken, dat 
met iedere stap op politiek gebied, ook bij een overwinnende, het pausdom 
zich practisch meer en meer met de andere heersers gelijk stelde en in de 
heftige polemiek met gelijke munt werd betaald. 

De pauselijke partij van haar kant trachtte ondertussen de veroverde 
machtspositie met nieuwe argumenten te verstevigen. Ook de Canonisten_ 
riepen het heroplevende Romeinse recht ten voordele van de pauselijke stel- 
ling in. Zij stelden de Kerk als hoogste, alles omvattende gemeenschap, gelijk | 
met het Romeinse Rijk, zodat de Paus en hij alleen op absolute keizerlijke 
macht kon aanspraak maken. Het princiep der legisten « Quod principi 
placuit, legis habet vigorem» werd op het pausdom toegepast. Al de oude | 
argumenten werden met steeds groter affirmatiekracht herhaald. Volgens ! 
de befaamde « Donatio Constantini », een oorkonde die aan het einde der 
middeleeuwen als vals zou worden erkend, had de eerste christen keizer het 
volle beschikkingsrecht over het gehele imperium aan de pausen over- | 
gedragen. De sleutelmacht door Christus aan Petrus geschonken werd tot 
de hoogste tijdelijke macht uitgebreid. De leer der « twee zwaarden », die 
zowel het wereldlijke als het geestelijke zwaard aan de Kerk toekende, werd 
met voorliefde herhaald. Deze trotse theorieën prikkelden meer en meer tot 
verzet. Op autoritaire eisen volgden autoritaire antwoorden. En dit verzet 
werd des te gevaarlijker daar het nu uitging van een nieuw krachtcentrum, 
de nationale staat. 


De nieuwe tegenstellingen. 


De wending der XIlle - XIVe eeuw luidde een belangrijke nieuwe phase 
in voor de ontwikkeling van het Westen. Het vreedzaam samenleven der 
jonge westerse volken onder de strenge maar zorgzame leiding van het paus- 
dom, het grootse ideaal der middeleeuwen, was een zegen geweest voor de 
gehele maatschappij. Maar de politieke werkelijkheid begon zich meer en 
meer van dit ideaal te verwijderen. Deze jonge volkeren, tot rijpheid en zelf- 
standigheid gekomen, zouden weldra hun autonome plaats opeisen in de. 


(4) M. SEIDLMAYER, Das Mittelalter, Regenburg, Pustet, 1949, blz. 57. 
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westerse gemeenschap. Zij werden hierbij ten zeerste gesteund door een 
nieuwe ontwikkelde lekenklasse, die het heroplevende Romeinse Recht als 
een handig wapen hanteerde, alleen voor de staat leefde, en er zo toe gedreven 
werd, de aanspraken van de staat te verdedigen tegenover de aanspraken 
op macht, die de opperste leiding der Kerk liet gelden. Dit natuurlijk en 
niet te ontwijken groeiproces stelde de Kerk voor de niet gemakkelijke taak, 
er voor te zorgen dat politieke zelfstandigheid met een blijvende geestelijke 
gebondenheid aan de moederkerk zou samen gaan. Hier was veel voorzichtig- 
heid en tact vereist. Het bestuur der Kerk had toen aan de westerse maat- 
schappij een soortgelijke taak te vervullen als een vader, wiens zonen de 
kinderschoenen zijn ontgroeid en hun zelfstandigheid willen manifesteren. 
Met straffen en klappen, dat vroeger doeltreffend was, is dan niets meer te 
bereiken, maar loopt men gevaar op voor onherstelbare vervreemding. (5) 

Deze methoden lagen echter niet in de lijn der toenmalige pauselijke 
politiek noch strookten met de aard van een Bonifacius VIII (1294-1303). 
Het was zijn innige overtuiging dat het bestendigen en verstevigen van de 
tijdelijke machtspositie van het pausdom slechts de Kerk ten goede kon 
komen. Daarvoor zal hij zijn uitzonderlijke energie inzetten, die in de aller- 
moeilijkste uren van ware zielegrootheid zal blijk geven en voor geen gevaren 
zal wijken. Dat hierbij wel een persoonlijke heerszucht heeft meegesproken 
en een zoeken naar roem en glans, kan moeilijk ontkend worden. (6) Ook 
heeft de eenzijdige juristengeest, die hem eigen was, hem zeker de kracht 
van zijn tegenstanders doen onderschatten. Reeds bij een vroegere diploma- 
tieke zending in Frankrijk had hij blijk gegeven van weinig politiek door- 
zicht en had hij door zijn autoritair optreden de Franse koning en zelfs het 
episcopaat en de Parijse universiteit geschokt. De groeiende macht van het 
koningsschap had hij niet ingezien. De jonge Philips IV was daarbij om- 
ringd door een schaar legisten die zich enkel door het nationaal belang 
lieten leiden en daarvoor een doorslepen intriguepolitiek wisten te voeren. 
Pierre Flotte en Willem van Nogaret, de koninklijke zegelbewaarders, waren 
er de beste vertegenwoordigers van. 


De feiten. 
De pauselijke inmenging in de Franse politiek bedoelde aanvankelijk 
de vrede met Engeland te bewerken. Zijn gebiedend en onverzettelijk op- 


(5) SCHNUERER, o.c., blz. 97. 

(6) Tijdens zijn leven liet Bonifacius VIII reeds standbeelden voor zichzelf oprichten, 
waarbij de pauselijke tiara de twee kroondiademen vertoonde, symbool van zijn 
tijdelijke en geestelijke oppermacht. Gedurende het jubeljaar vertoonde hij zich 
meermaals aan de gelovigen in keizerlijk ornaat, met de keizerkroon en het vorste- 
lijk zwaard, en verkondigde hen zijn keizerlijke macht. 
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treden zou mede oorzaak zijn, dat zijn beste bedoelingen verkeerd uitliepen. 
De moeilijkheden begonnen voor klassieke motieven. De koning had een 
oude kruistochtbelasting, door vroegere pausen aan de Franse koning toe- 
gekend, hernieuwd om zijn strijd tegen Engeland te subsidiëren. Op aan- 
klacht van enkele mistevredenen, verbiedt de paus in 1296 in de vrij heftige 
bulle « Clericis laicos » alle belastingen op de clerus zonder voorafgaande- 
lijke pauselijke instemming. Philips riposteert door alle uitvoer van goud 
en munt uit zijn land te verbieden, wat de pauselijke financiën ernstig 
bedreigde. Ook vreesde Bonifacius dat de machtige Italiaanse familie der 
Colonna’s die in een felle strijd met zijn eigen familie gewikkeld was, en 
zelfs de geldigheid van zijn verkiezing betwistte, alsook der invloedrijke 
spiritualen, die alle tijdelijke macht en bezit van het pausdom bestreden, (8) 
in de Franse koning een te sterke bondgenoot zouden vinden. Dit bracht er 
hem toe, in een nieuwe bulle « Etsi de Statu » van 1297 de vorige stelling- 
name formeel terug te trekken en door de canonisatie van Lodewijk IX 
(1226-1270), de Franse koning gunstig te stemmen. Hierdoor greep een 
voorlopige verzoening plaats. 


De luisterrijke viering in 1300 van het jubileumjaar, waarbij honderd- 
duizenden pelgrims uit alle landen naar Rome stroomden, bracht de paus 
terug tot de overtuiging dat zijn macht onwankelbaar vaststond en maakte 
hem blind voor de reële gevaren. Dit geestelijk en tijdelijk oppergezag over 
alle volken en vorsten zal hij nu tegen elke nieuwe aanmatiging van Franse 
zijde beslist verdedigen. Reeds in 1301 herbegonnen de moeilijkheden. 
Nieuwe klachten over de belasting van de Franse clerus kwamen te Rome 
aan. De zonen van de Vlaamse graaf kwamen in eigen persoon de oneerlijke 
politiek van Philips jegens hun vader aanklagen. Herhaaldelijk werd de 
paus door de Franse legisten aangevallen. Wanneer tenslotte de pauselijke 
gezant, Bernard Saisset, bisschop van Pamiers, door de koning werd aan- 
gehouden onder beschuldiging van hoogverraderlijke relaties, eiste de paus 
onmiddellijke vrijlating, herriep zijn vroegere toegevingen, en vaardigde 


(7) Vanaf het einde der XIII® eeuw was er een latente spanning tussen deze twee 
groeiende nationale machten, die in 1337 in de honderdjarige oorlog zal uitlopen. 


(8) Deze «spiritualen » vormden de uiterst strenge vleugel der Franciscanerbeweging ; 
zij zullen in de lange en verbeten strijd om de zuivere doorvoering van Franciscus’ 
armoedeideaal, gedeeltelijk door eigen geëxalteerdheid, gedeeltelijk door onbegrip 
vanwege hun medebroeders en de kerkelijke overheid, in een extremistische positie 
gedreven worden en zich in een groeiende verbittering tegen het zich steeds meer 
verwereldlijkende hoogste bestuur der Kerk keren. Hun oorspronkelijke zuiver- 
christelijke energie, die reeds in de XIV® eeuw een zo noodzakelijk tegenwicht 
tegen de verwereldlijking der hogere kerkelijke hiërarchie had kunnen vormen 
en misschien dan reeds een heilzame hervorming had kunnen bezielen, ging zo 
totaal verloren, 
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Philips en de Franse bisschoppen ter verantwoording vóór een Romeinse 
synode. De heftige beroering, die de scherpe en onhandige formulering van 
het pauselijk schrijven in de Franse regeringskringen teweegbracht, werd 
door schaamteloze middelen op het volk overgedragen. Een verkorte en ver- 
valste tekst der bulle, waarin de paus alle koninklijke rechten scheen te mis- 
prijzen, werd onder het volk verspreid, alsmede een fictief koninklijk ant- 
woord, dat grove aanvallen tegen Bonifacius bevatte. Een vlaag van patrio- 
tisme werd zo verwekt en door verschillende polemische schriften steeds 
hoger opgedreven. 

Op 10 April 1302 roept de koning in de Notre Dâme de nationale ver- 
gadering samen, waarbij voor het eerst ook de derde stand aanwezig is. Een- 
parig wordt het koninklijk verzet tegen Bonifacius VIII goedgekeurd. De 
klerus drukt in een restrictie zijn onderdanigheid aan de paus uit, maar 
treedt toch het koninklijk standpunt bij. 

Spijts het verbod aan de Franse bisschoppen zich naar Rome te begeven, 
namen er toch 39 aan de aangekondigde synode deel. De uitslag dezer pause- 
lijke vergadering was de befaamde bulle van de 18 November 1302 « Unam 
Sanctam », waarin de klassieke curiale thesis der pauselijke wereldmonarchie 
in deze uiterst spannende situatie met meer klem dan te voren werd afgekon- 
digd en in de befaamde sluitzin « Subesse Romani Pontifici omnino esse 
de necessitate salutis» werd samengevat. Het rechtstreeks gezag van het 
pausdom over alle tijdelijke macht bleek er in vervat, wat de anti-Roomse 
stemming in het Franse legistenmilieu ten top deed stijgen. Toch aarzelde 
Philips IV de strijd voort te zetten. De nederlaag van 11 Juli te Kortrijk, 
waar ook zijn trouwste raadgever Pierre Flotte als slachtoffer gevallen was, 
had hem diep geschokt. Hij was geneigd onderhandelingen met de paus aan 
te knopen. Zelfs na een herhaald pauselijk ultimatum stelt hij een arbitrage 
als oplossing voor. Bonifacius VIII, zeker van zijn zegepraal, dreigt met 
excommunicatie. Om deze uiterste maatregel te voorkomen laat Philips de 
zaak aan Nogaret over, die ze op brutale wijze zal beslechten. Op grond van 
allerlei beschuldigingen, van ontucht, simonie en andere ondeugden, wordt 
de wettigheid van Bonifacius’ keuze ontkend, zijn aanhouding geëist en op 
een algemeen concilie beroep gedaan. Op 7 September 1303 maakt hij zich 
met steun der Colona’s van Anagni meester, waar de paus zich in een zijner 
bezittingen had teruggetrokken. Bonifacius wachtte zijn vijanden in vol pause- 
lijk ornaat op, gezeten op zijn troon, de sleutels en het kruis in zijn handen. 
« Daar ik verraden ben als Jezus Christus, zei hij, wil ik tenminste sterven 
als paus. Ziehier mijn hals. » Drie dagen lang werd met gewelddaden tever- 
geefs gepoogd, de paus een concilie af te persen en hem tot afstand te dwin- 
gen van zijn pauselijke waardigheid. Een paar kardinalen wisten ondertussen 
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de plaatselijke bevolking tot opstand op te ruien waardoor de indringers 
werden gedwongen zich terug te trekken. Bonifacius keerde naar Rome terug 
waar hij kort nadien, de 12e October 1303 overleed. 


Betekenis der gebeurtenissen. 

De aanslag van Anagni is een beslissende datum in de geschiedenis 
der middeleeuwse kerk. Het is het eerste pogen van een meer en meer gecen- 
traliseerd koninkrijk om het nationalistisch beginsel in de plaats te stellen 
van het middeleeuws christelijk universalisme en om het koninklijk gezag 
in politieke maar ook in godsdienstige kwesties volkomen onafhankelijk te 
maken van de paus. Hier begint een politiek van louter eigen nationaal be- 
lang, die alle beginselen zal aan kant zetten en al het mogelijke zal doordrij- 
ven tot het vestigen van de almacht van de staat. De volle draagwijdte der 
gebeurtenissen klinkt door uit de polemieken die deze begeleiden. De bij- 
zonderste woordvoerder der Franse lekenpartij, Pierre Dubois, belicht het 
scherpst de lijn der Franse politiek in de toekomst. In zijn polemisch werk 
« De recuperatione terrae sanctae » vat hij ongeveer alles samen wat in an- 
dere schriften vóór hem werd uiteengezet. 

Op politiek gebied zal de Franse koning de rol der pausen overnemen. 
Voor het vestigen van de vrede in het Westen en het heroveren van het Oos- 
ten, moet een soort volkenbond tot stand komen, waarin de franse koning 
de hoogste positie ter wereld zal bereiken. De paus zal er nog enkel ten per- 
soonlijken titel in zetelen. Een verbond van wereldvrede zal zo worden ge- 
sticht, waarvoor een internationaal scheidsgerecht zal ten dienste staan. Maar 
de misstanden in de kerk beletten het meest dit plan. Haar tijdelijk bezit en 
haar tijdelijke macht zijn de bron van alle kwalen. Een radicale secularisatie 
is het enige redmiddel. De staat moet optreden als curator voor de kerk. Het 
pausdom dat met Bonifacius VIII door zijn aanval op de souvereiniteit van 
de staat tot ketterij is vervallen, moet door de « allerchristelijkste Koning », 
de erfelijke verdediger van het geloof en bestrijder der ketterij, gered wor- 
den. Het is Gods bedoeling, dat de oppermacht in de kerk aan de Romeinen 
wordt ontnomen, om het groeiend verval tegen te gaan. De paus moet een 
Franse residentie kiezen en slechts een zulkdanige kandidaat mag verkozen 
worden die de rechten van de Franse koning eerbiedigt. Deze paus zal dan 
Franse kardinalen benoemen, die de hervorming van de kerk zullen behar- 
tigen. (9) Dit programma zal weldra in het pausdom van Avignon gedeel- 
telijk bewaarheid worden. Of de echte hervorming der Kerk ermee gediend 
zal zijn, is een andere kwestie. L. REYNTENS. 


(9) Tot hier de samenvatting der beweringen van het polemisch schrift. 


BVO Ad FSAA, 
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ERNSTIGE CRISIS IN HET APOSTOLAAT DER 
FRANSE PRIESTER-ARBEIDERS. 


Sinds enkele weken staat het apostolaat der Franse priester-arbeiders 
wederom in het brandpunt der algemene belangstelling (1). Aanleiding 
daartoe gaven enkele betreurenswaardige incidenten, door sommige Franse 
priester-arbeiders uitgelokt, alsook de recente beslissingen van de kerkelijke 
overheid die er op volgden. Sinds enkele jaren reeds stelden de Franse bis- 
schoppen vast dat bedenkelijke afwijkingen op doctrineel, moreel en discipli- 
nair gebied, in het apostolaat van de priester-arbeiders waren binnengedron- 
gen. Deze afwijkingen hebben onlangs hun gevolgen gehad zoals : de excom- 
municatie van l’abbé Boulier ; de samenwerking van priester-arbeiders met 
communistisch gezinde vredesbewegingen ; de veroordeling van het boek 
Les évènements et la Foi van Pater Montuclard en dezes laïcisatie, welke 
hij zelf heeft aangevraagd ; de arrestatie door de politie van twee priester- 
arbeiders terwijl zij te Parijs deelnamen aan de anti-Ridgwaybetoging ; de 
luidruchtige manifestatie van achttien prêtres-ouvriers tegen de erevoor- 


(1) Reeds vroeger werd over dit apostolaat veel geschreven. Een tamelijk uitgebreide 
bibliographie kan men vinden bij het artikel : « Katholieke heropbloei in Frank- 
rijk ?», in Coll. Gand, 1950, fasc. 2, bl. 120-143. Daarbij kan men een reeks 
artikelen voegen uit Témoignage chrétien van het jaar 1946. In Maart 1949 publi- 
ceerde Les Etudes een merkwaardige bijdrage over de Mission de Paris. Een tijdje 
later, in Juli van voornoemd jaar, kwamen de sensationele artikelen van de pers 
met vlammende titels als : Chrétiens de choc en Les commandos de Eglise. Paris- 
Presse publiceerde een hele reeks sensatieartikelen. Ook in de Verenigde Staten 
werd over de priester-arbeiders in de grote. dagbladen geschreven. Zelfs in com- 
munistische en socialistische bladen, zoals bv. bij ons in Voor Allen, verschenen 
meerdere artikelen over dit apostolaat. In 1950 gaf les éditions Chambriand een 
boek uit, getiteld : Chez les prêtres-ouvriers. Het boek van G. CESBRON, Les 
Saints vont en enfer, Parijs, 1952, dat een oplage kende van 150.000 exemplaren, 
werd, zowel in conversaties als in recensies, druk besproken. Zijn Eminentie Kar- 
dinaal Van Roey publiceerde in Collect. Mechl., Jan. 1953, een artikel waarin hij 
over de held van het boek, de priester-arbeider le Père Pierre, volgender wijze 
schrijft : que nos prêtres n'admirent pas et ne proposent pas à admiration le 
pauvre Père Pierre de G. Cesbron, et surtout qwils n'imitent pas sa manière de 
vivre sa vie sacerdotale et d'exercer son ministère apostolique (art. cit, bl. 23-24). 
Sinds het verschijnen van G. Cesbron’s boek, publiceerden allerlei magazines en 
illustraties, zoals b.v. Match en La Semaine uitvoerige berichten en fotoreportages. 
De meest recente roman over de priester-arbeider schreef J. ANGLADE, Le chien 
du Seigneur, Parijs, 1953, en de jongste studie publiceerde J. ALZIN, Jésus inco- 
gnito, Parijs, 1953. Men mag zich afvragen of wel altijd met kennis van zaken werd 
geschreven, en of die overdreven publiciteit het apostolaat van de priester-arbeiders 
wel dienstbaar is geweest ? 
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zitter van de kristen syndikaten, S. Tessier ; de beschuldiging welke de 
priester-arbeiders te Limoges, tijdens de beruchte werkstaking van Augustus 
1953, aanbrachten tegen de kristen syndikaten : verraad te plegen tegenover 
de arbeiders ; het feit dat sommige priester-arbeiders de werklieden hebben 
aangezet aan te sluiten bij de communistische partij. Al deze betreurens- 
waardige afwijkingen en droevige feiten lokten de volgende reacties en be- 
slissingen vanwege de kerkelijke overheid uit: in Mei 1951 vroeg het 
H. Officie aan de Franse bisschoppen het recrutement van priester-arbeiders 
momenteel te staken ; in 1952 vroeg de Kardinaal van Rijsel aan de overste 
van de Mission de France, het interdiocesaan seminarie te Lisieux, ontslag 
te willen nemen en op aanvraag van de bisschop van Bäyeux werd dit semi- 
narie overgeplaatst van Lisieux naar Limoges ; einde Juli 1953 verbood 
Kardinaal Pizzardo alle werkstages in fabrieken aan alle seminaristen, zonder 
uitzondering ; tussen 18 en 23 September 1953 zat de Pauselijke Nuntius 
te Parijs, Mgr Marella, te Toulouse, Lyon en Parijs, vergaderingen voor van 
bisschoppen en algemene oversten van kloosterorden, die priester-arbeiders 
onder hun jurisdictie hebben ; op het einde van de maand Augustus 1953 
werd, op bevel van Rome, de Mission de France, het interdiocesaan seminarie 
van Limoges, tijdelijk gesloten ; op 15 Oktober 1953 had te Parijs een ver- 
gadering plaats van de Franse Kardinalen en aartsbisschoppen. Wat op die 
twee vergaderingen, aangaande het apostolaat van de priester-arbeiders, werd 
voorgesteld of beslist, is tot nu toe geheim gebleven ; op 3 November 1953 
zijn de Kardinalen Feltin, Gerlier en Liénart naar Rome vertrokken om de 
zaak van de Prêtres-ouvriers met de Paus te bespreken. Om zo goed moge- 
lijk gedocumenteerd te zijn over de werkelijke toestand, heeft de kerkelijke 
overheid in Frankrijk gevraagd dat elke Franse priester-arbeider zich zou 
kenbaar maken. Het schijnt dat er tientallen priester-arbeiders zich hebben 
gemeld, die als dusdanig niet gekend stonden, en die waarschijnlijk, op eigen 
initiatief en zonder de minste leiding, aan de handenarbeid zijn gegaan. De 
toestand op apostolisch gebied in Frankrijk is dus verward. Wij zullen trach- 
ten hem eerst ietwat te verklaren (1). 


« 
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(1) Over de huidige crisis der priester-arbeiders werd en wordt zeer veel geschreven. 
Zie o.a. L. DE CONINCK, S.J., Crisis der Franse Priester-arbeiders, in De Vlaamse 
Linie van 9 Oktober 1953 ; M. DE CORTE, Les Prêtres-ouvriers, in La Libre 
Belgique van 13 Oktober 1953. Zie verder de niet ondertekende artikels in De 
Standaard, van 20 en 28 Oktober 1953, in Het Volk van 7 Oktober 1953. Het Engels 
katholiek weekblad Universe van 9 Oktober 1953, wijdde een hoofdartikel aan de 
huidige crisis der Prêtres-ouvriers. Het Parijse katholiek dagblad La Croix van 
2-3-17-24-25 September, van 2-6-8 Oktober publiceerde een ganse reeks artikelen. 
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De eerste priester-arbeider in Frankrijk is Pater Loew, die dokwerker 
werd te Marseille in 1941. De ondervinding, welke vele Franse priesters in 
de Duitse arbeids- en concentratiekampen, tijdens de laatste oorlog, hadden 
opgedaan, werkte het onstaan van het apostolaat der priester-arbeiders in 
de hand. De grote stoot gaf echter het verschijnen van het boek, in 1943, 
van H. GODIN-Y. DANIEL : La France pays de mission ? (1). Kardinaal 
Suhard was tijdens de lezing van dit boek zodanig getroffen en geschokt 
door de massale afval der Franse proletariërs van de Kerk, dat hij sindsdien 
als in een voortdurende, zwaardrukkende kommer heeft geleefd, waardoor 
hij wellicht werd beïnvloed om alles goed te keuren wat, naar zijn mening, 
al was het maar enkelen onder de proletariërs, zou kunnen in contact brengen 
met de Kerk en de priesters. 

Op 1 Juli 1943 werd door Kanunnik Hollande de Mission de Paris, de 
Parijse groepering van priester-arbeiders gesticht onder de bescherming van 
Kardinaal Suhard en het impuls van abbé Godin. In Oktober 1943 waren er 
zeven priesters, die in de Parijse Missie waren opgenomen, thans zijn er 
ongeveer 25. Zij werken in de métallurgie, in de electriciteitscentrales, zijn 
chauffeurs of arbeiden in de automobielnijverheid (Renault). Zij wonen in 
de werkliedenbuurten van Parijs (18e, 20e) of in de banlieue van Parijs 
(Montreuil, Billancourt, Kremlin-Bicêtre, enz.) per groepen van twee of 
drie priesters. Men mag de Mission de Paris niet verwarren met de Mission 
de France, die ongeveer gelijktijdig werd gesticht als een interdiocesaan 
seminarie om te voorzien in de priesternood van de Franse bisdommen waar 
bijna geen roepingen meer zijn (2). 

Er zijn nog andere priester-arbeiders die niet behoren tot de Mission de 
Paris en wonen en werken in elf bisdommen : Rijsel, Nancy, Autun, Lyon, 
Limoges, Bordeaux, Toulouse, Marseille, Chambéry, Tarentaise, Maurienne. 


Onder de titel : «Een groot godsdienstig conflict in Frankrijk. — Alle priester- 
arbeiders tot de orde en onderwerping geroepen», schreef MAC RESTLESS een 
artikel in het socialistisch weekblad Voor Allen van 18 Oktober 1953. L'actualité 
religieuse dans le monde van 1 Oktober 1953 bevat een hoofdartikel en een histo- 
riek over de priester-arbeiders. In het laatste nummer van La vie intellectuelle, 
Nov. 1953, schreef A. M. CARRE een artikel : pourquoi des prêtres-ouvriers ? 
Zie ook : La Docum. Cathol., 18 Oct. 1953 ; L'actualité religieuse dans le monde, 
Oct. 1953 ; Katholiek Archief, 8 Nov. 1953, gaf een vertaling van de documenten 
gepubliceerd in Zactualité religieuse ; zie ook : A. VAN BENEDEN, Wat gebeurt 
er met de priester-arbeiders ? in De Gids op maatschappelijk gebied, Okt. 1953, 
bl. 925-928 ; J. LECLERCQ, Sainteté et Temporel, in La Revue Nouvelle, 15 Nov. 
1953, bl. 369-388 ; J. P. DUBOIS-DUMEE, Les prêtres-ouvriers, in La Revue Nou- 
velle, 15 Nov. 1953, bl. 425-434 ; J. VILLAIN, L’Heure des prêtres-ouvriers, in 
Etudes, Dec. 1953, bl. 289-298, 

(1) Lyon, Les éditions de l’Abeille. 

(2) Zie: Coll. Gand, 1950, fasc. 2, 130-133. 
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Al die priester-arbeiders zijn, als dusdanig bekend en erkend door hun Bis- 
schoppen aan wie zij onderdanig willen zijn. Er zijn ongeveer twintig paters 
die priester-arbeiders zijn. Onder hen zijn Jezuieten, Capucijnen, Minder- 
broeders, Dominikanen. Er zijn in heel Frankrijk nooit honderd priester- 
arbeiders officieel bekend geweest, er waren er steeds rond de negentig. In 
België zijn er zeven : vijf die werken in het bisdom Luik en twee in het bis- 
dom Doornik. Het aantal officieel bekende en erkende priester-arbeiders is 
dus niet groot ; doch volgens een recente vaststelling zijn er nogal enkele 
Franse priester-arbeiders, die los staan van elke band met de kerkelijke 
organisatie en als « vrijschutters in het wild » rondlopen. Volgens men mij 
heeft gezegd schijnen vooral deze laatsten de grootste dwarsdrijvers te zijn. 
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Het zou niet christelijk noch apostolisch zijn, moest men zich verheugen 
over de vergissingen en de moeilijkheden waarin het apostolaat van de 
priester-arbeiders is verzeild. Het is en het blijft voor die priesters een eer 
een tragisch probleem van de huidige Kerk niet enkel platonisch te hebben 
ingezien, maar vooral zich edelmoedig te hebben ingezet om te werken aan 
de oplossing ervan in en door een zeer lastig en ondankbaar arbeidersleven. 
Dit tragisch probleem is het groot schandaal der XIXe eeuw, zoals Pius XI 
het noemde, dat de Kerk de arbeidersstand heeft verloren. « De toestand 
op godsdienstig en zedelijk gebied van de arbeidersmassa in Frankrijk — 
alleen in Frankrijk ? — is angstwekkend. De industrialisering van het land 
heeft millioenen mensen losgerukt uit hun geboortestreek en samengedrongen 
in de nijverheidscentra. Deze mensenverhuizing ging niet gepaard met een 
aanpassing van de zielzorg vanwege de Kerk. De « schapen » geraakten ge- 
leidelijk « zonder herder ». Na drie generaties waren deze mensen totaal 
van de Kerk vervreemd » (1). 

Christus nochtans is ook voor de zielezaligheid van die mensen gestorven, 
ook zij werden geroepen tot het kindschap van God, door de heiligmakende 
genade. De Kerk van Christus moet niet enkel aan de getrouwen en de brave 
mensen de blijde boodschap verkondigen, ook aan-de arme verdwaalden moet 
zij ze melden. De grote wet van het Christendom is en blijft de liefde en 
de liefde moet de priesters drijven eerst en meest naar diegenen die in de 
grootste lichamelijke en geestelijke nood zijn. Vijftig jaren lang hebben de 
kristen syndikaten in Frankrijk gewerkt aan de verbetering van de materiële 
levensstandaard der Franse werklieden, doch hun economische nood blijft 


(1) L. DE CONINCK, S.J., art. cit. 
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onvergelijkelijk veel erger dan bij ons. Die economische nood heeft het 
Frans proletariaat vermaterialiseerd en ontoegankelijk gemaakt voor de 
spirituele waarheden en waarden van het Katholicisme. Het bewijs daarvan 
is de schrale vruchtbaarheid van de Katholieke Actie bij de arbeiders en de 
ontoereikendheid van de parochie voor de kerstening van het proletariaat. 
De meest edelmoedige priesters trokken dan ook het besluit : aangezien noch 
de parochie, noch de sociale en katholieke actie erin geslaagd zijn de ont- 
kerstening van het Frans proletariaat tegen te houden, moet er gezocht wor- 
den naar nieuwe apostolaatsmethodes : «à situation missionnaire, Eglise 
missionnaire». De priester-arbeiders meenden de oplossing gevonden te 
hebben : de proletariërs zouden zij gaan vervoegen daar waar zij werken 
en wonen, zich ontspannen en lijden. Zij deden de sprong van uit hun bour- 
geoisleven naar een echt arbeidersleven, om zodoende de kloof te overbruggen 
tussen Kerk en priesters enerzijds en het proletariaat en de arbeiders ander- 
zijds. Zij wilden arbeider worden niet voor een tijdje, maar permanent, ten- 
einde in het proletariaat christen communiteiten te stichten die door Godin 
« missions bien indigènes » werden genoemd. Zij willen daarom het Evan- 
gelie verkondigen op en in een voor de werklieden verstaanbare wijze en 
taal ; de liturgie eveneens zouden zij aanpassen. Kortom, zij bedoelden een 
voor het Franse proletariaat inheemse Kerk te stichten en daarom dompelden 
zij zich, als katholieke priesters, totaal onder in het werkliedenleven : « Jood 
met de Joden, Griek met de Grieken, dus : proletariër met de proletariërs ». 
Zodoende hoopten zij dat de werklieden niet langer meer de Kerk zouden 
beschouwen als de bondgenoot van hun aartsvijand, het kapitalisme ; dat zij 
stilaan het vertrouwen zouden winnen van de arbeiders die dan eindelijk 
wederom zouden luisteren naar hen, katholieke priesters, die gewijd zijn om 
het woord en het leven van God te verkondigen en te geven, en hen naar de 
hemel te leiden. Het is nu tien jaren geleden dat de kerkelijke overheid in 
Frankrijk aan enkele priesters de toelating gaf om onder te duiken in het 
proletariërsleven, ten einde met natuurlijke en menselijke middelen de ar- 
beiders gunstig te stemmen voor de bovennatuurlijke waarheden en waarden 
die de katholieke Kerk predikt en schenkt. Dit nieuwsoortig apostolaat werd 
door de kerkelijke Hiërarchie in Frankrijk niet aanvaard en bedoeld als 
normaal en blijvend, maar als een voorbijgaand hulpmiddel zoals Mgr Ancel 
het zegde « un complément de solution, adapté aux milieux totalement paga- 
nisés et fortement collectivisés du sousprolétariat de France ». Na korte tijd 
stonden de priester-arbeiders voor een dilemma : ofwel hun sacerdotaal leven 
te laten opslorpen door hun arbeidersleven, met volledig op te gaan in de 
syndikale en politieke actie van het proletariaat, om zogezegd de sympathie 
van de proletariërs voor de Kerk te winnen ; — ofwel te blijven op het 
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domein van het strikt religieuze en caritatieve, doch meteen geen invloed te 
hebben op het Frans proletariaat dat niet meer vatbaar schijnt voor boven- 
natuurlijke apostolaatsmiddelen. Verschillende priester-arbeiders opteerden 
voor de eerste oplossing, compromitteerden zich met het Communisme en 
waren oorzaak van pijnlijke incidenten waarop de kerkelijke overheid heeft 
gereageerd. 

we 

Volgens een gemeenschappelijke verklaring, op 14 November 1953, af- 
gelegd aan de pers door de Kardinalen A. Liénart, P. Gerlier en M. Feltin, 
schaft de H. Stoel het instituut van de prêtres-ouvriers niet af, maar legt 
wel hervormingen op zowel in de aanwerving, de levenswijze als in het 
apostolaat van de priester-arbeiders. Er is dus geen sprake van, zoals in som- 
mige kringen werd te verstaan gegeven, een einde te maken aan de actie van 
de priester-arbeiders, maar wel wordt een wijziging aangebracht in de vorm 
ervan, In haar bezorgdheid om het contact te bestendigen dat tussen de Kerk 
en de arbeiders werd tot stand gebracht door de pioniers van dit apostolaat, 
aanvaardt de Kerk gaarne dat priesters, die blijk hebben gegeven van vol- 
doende eigenschappen, zich wijden aan een sacerdotaal apostolaat in het 
volle arbeidersmilieu. De priester-arbeiders zullen daarom in de toekomst 
aangeduid worden door hun bisschoppen, een aan hun levensstaat aangepaste 
en sterke vorming ontvangen, zowel op doctrineel gebied als op het domein 
der geestelijke leiding ; zij zullen slechts gedurende beperkte tijd handen- 
arbeid mogen doen, opdat zij de gelegenheid zouden hebben gemakkelijk de 
plichten van hun priesterlijke staat te vervullen ; zij mogen geen enkele ver- 
bintenis aangaan waardoor zij een syndikale of andere verantwoordelijkheid 
zouden op zich nemen, aangezien zulks aan de leken moet worden over- 
gelaten ; tenslotte mogen zij niet afgezonderd leven, maar moeten zij deel 
uitmaken van een priestercommuniteit of van een parochie, aan wier leven 
zij een zekere medewerking zullen verlenen. Al deze hervormingen moeten 
worden verwezenlijkt met kalmte, in een geest van geloof en gehoorzaam- 
heid aan de Kerk. 

Door het aanbrengen van deze hervormingen in het statuut van de 
prêtres ouvriers geeft de Kerk andermaal bewijs van moederlijke bezorgd- 
heid voor haar priesters en van een, door de eeuwen, beproefde wijsheid 
«qui profert de thesauro suo nova et vetera » (1). Het lijdt geen twijfel, de 
ondervinding heeft het trouwens bewezen, dat de priester-arbeiders een 


(1) Mt, XII, 52. 
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gevaarlijk leven leiden, een leven vol bekoringen waaraan zo moeilijk te 
weerstaan is : de bekoring om het sacerdotale leven totaal te laten opslorpen 
door het volle arbeidersleven, met op te treden als voorvechter en leider op 
syndikaal en politiek terrein en deel te nemen aan manifestaties en stakingen, 
of om ze zelfs te leiden ; de bekoring om de onvoorwaardelijke voorkeur te 
geven aan economische, louter menselijke of naturalistische factoren, ten 
nadele van de bovennatuurlijke hulpmiddelen in de zielzorg ; de bekoring 
om in de Kerk enkel een juridische instelling te zien, — hoevelen staan niet 
op dit verkeerd standpunt ? — waartegen men dan ook niet aarzelt in op- 
stand te treden, net zoals tegen een regering of een regiem (2) ; de bekoring 
om, voor de economische redding van het proletariaat, de universele en 
geestelijke zending van de Kerk prijs te geven. 

Ten volle priester zijn en blijven en meteen het proletariërsleven leiden 
is en blijft een moeilijke opgave. De Kerk schrikt voor deze moeilijkheid niet 
terug, doch zij neemt haar voorzorgen. Alleen diep godsvruchtige priesters, 
met een sterke dogmatische vorming, een wijs oordeel en een evenwichtig 
temperament zullen, met Gods hulp en het onderhouden der richtlijnen van 
de Kerk, er in slagen met succes voor Christus te getuigen midden het Frans 
proletariaat dat zo ver van Hem is afgedwaald. 


P. LOONTJENS. 


BIJBELSE KRONIEK. 


1. Tekstuitgaven. Tekstkritische Studies. 


Het is onnodig de unieke waarde van de Biblia Hebraica van R. Kittel 
(1) te prijzen. Zij is sinds jaren de standaarduitgave van de Hebreeuwse 
Bijbel geworden. Elke aanwinst van de tekstkritiek wordt in de nieuwe uit- 
gaven zorgvuldig geregistreerd. Men weet dat R. Kittel voor de derde uitgave 
gebruik kon maken van enkele hss. uit de Ben-Asjer-familie. Na de dood 
van R. Kittel (1929) verzorgde Alt de uitgave van de Pentateuch en de Pro- 
phetae anteriores, terwijl O. Eissfeldt de Profetae posteriores en de Hagio- 
grafen voor zijn rekening nam. P, Kahle heeft met een merkwaardig geduld 
de gegevens der masora verzameld. De zevende uitgave (1951) heeft niet 


(2) L. DE CONINCK, art. cit, 

(1) R. KITTEL, P. KAHLE, A. ALT, O. EISSFELDT, Biblia Hebraica, ed. 8a, 
Stuttgart, Privilegierte Württembergische Bibelanstalt, 1952, 24 x 16 cm., LIV + 
1434 blz. + 2 kaarten. 
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enkel de drukfouten die in de derde nog overbleven, weggenomen, maar 
bovendien voor Isaias en Habacuc een keus van belangrijke varianten uit de 
Dode Zee Rollen, in 1947 bij Chirbet Qoemrân ontdekt, bij het tekstecritisch 
apparaat toegevoegd. Zo kan men de aanwinst voor de tekstcritiek van de 
gegevens der DSS (Dead Sea Scrolls) bij de lezing van Ísaias en Habacuc 
volgen, zonder telkens verplicht te zijn te collationeren met de uitgave der 
DSS door M. Burrows, J. C. Trever, W. H. Brownlee (New Haven, 1950). 
Verder zijn nog kleinere aanvullingen aan te stippen : de inleidingen zijn 
thans ook in het Engels gesteld, en twee landkaarten zijn achteraan toege- 
voegd. De Württembergische Bibelanstalt mag gefeliciteerd worden, omdat 
zij met deze naoorlogse uitgave het peil van voor de oorlog opnieuw bereikt 
heeft. 

Is de tekstkritiek van Oud en Nieuw Testament een ingewikkelde bezig- 
heid, dan begrijpt men dat elk waardevol handboek dat ons wegwijs kan 
maken in de doolhof van teksttradities en theorieën steeds welkom is. Het 
Engels handboek van F. G. Kenyon (le uitg. 1936 ; 2e uitg. 1948) kan als 
een model doorgaan en de Duitse bewerking er van brengt ons nog een stap 
verder (2). Zij beschrijft bondig, klaar en substantieel wat elke exegeet hoeft 
te weten over het « boekbedrijf » in de drie eerste eeuwen, over de Griekse 
vertalingen van het O.T., over de handschriften van het N.T., de verschil 
lende vertalingen van het N.T. en het belang der patristische citaten, over de 
gedrukte tekst, over de ontwikkeling der tekstcritische theorieën en over de 
huidige stand van de tekstkritiek. Het feit dat de Duitsers dit werk vertaalden, 
dat het herzien werd door G. Kittel pleit voor zijn waarde. De Duitse uitgave 
heeft meer tussentitels gebruikt, daardoor het werk overzichtelijker gemaakt 
en heeft de addenda et corrigenda van de tweede Engelse uitgave in de tekst 
verwerkt. Indices op het einde. 

De lezer weet welk belang de Duitse Tekstcriticus H.J. Vogels, wiens 
uitgave van het N.T. hier werd aangekondigd (Coll. Gand. 1949, 284 ; 1950, 
278), hecht aan de Vetus latina, die hij sinds jaren grondig onderzoekt. 
Thans publiceert hij (3) de tekst van de Codex Colbertinus, de enig volledig | 
bewaarde oud-Latijnse Evangelietekst, die berust in de Bibliothèque nationale _ 
te Parijs (cod. lat. 254). Deze codex uit de 12e e. is, naar te verwachten is 
en door Vogels in de bijgaande studie bewezen werd, door de Vulgata beïn- 


(2) F.G. KENYON, Der Text der Griechischen Bibel (vert. H. BOLEWSKI), Göttin- 
gen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1952, 23 x 16 cm, 166 blz, D.M. 12, 

(3) H.J. VOGELS, Evangelium Colbertinum I. Text. II. Untersuchungen (F. NOET- 
SCHER-K. TH. SCHAEFER, Bonner Biblische Beiträge, 4-5), 2 vol., Bonn, Peter 
Hanstein, 1953, 25 x 18 cm., 166 + 183 blz, D.M. 17 + 19. 
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vloed geworden. Nochtans getuigt zij van een teksttraditie die zeer oud moet 
zijn. Dikwijls stemt hij als enige onder de Lat. vertalingen overeen met de 
zen. Westerse tekst (DW) of met de Syrische versies. Dikwijls staat een vari- 
ante van de Colbert. aan de spits van de verdere vertalingen. In de Syr. en 
in de oudste Lat. vertalingen is er sterke onderlinge beïnvloeding der evan- 
gelische parallellen. Vogels meent al deze gegevens slechts te kunnen ver- 
klaren door invloed van de oude evangeliënharmonie, het Diatessaron van 
Tatianus, op de Syrische en oud-Latijnse vertalingen. 


2. De Wereld van het Oude Testament. 


Handboeken moeten geschreven worden door mensen op jaren, die al 
de hoeken van het vak doorpluisd hebben, de stof volledig beheersen, kunnen 
schiften tussen hoofdzaak en bijzaak, synthetisch betogen en toch nauwkeurig 
zijn, zin voor verhoudingen hebben en de grondlijnen in het licht stellen. 
M. Noth, wiens naam in dit tijdschrift gunstig bekend is en wiens Geschichte 
Israels (1950) getuigt van voornoemde kwaliteiten, was de aangewezen man 
om de jongere generaties te introduceren in wat hij noemt de wereld van het 
Oude Testament (4). Die wereld is zeer breed en gevariëerd. Hij bevat, om 
te beginnen, het land Palestina, dat N. in zijn uitwendige verschijning, zijn 
afmetingen, zijn klimaat, zijn flora en fauna, zijn geologische ontwikkeling 
en bodemrijkdom, zijn wisselende rol beschrijft in d. 1 (Geografie). Het 
tweede deel behandelt de « ondergrond » van dit land en zijn wetenschappe- 
lijke exploratie door de archeologie ; begrip en geschiedenis der archeologie, 
de grote kultuurperioden door haar ontdekt, haar methodes, mogelijkheden 
en beperktheden (met bedenkingen gesteund op wetenschappelijke ervaring 
en gezond verstand !), haar resultaten voor de reconstitutie van het bijbels- 
Israëlitisch midden en leven. In het derde deel schetst de hoogleraar te Bonn 
de verschillende landen van het N.O., hun verbindingsmogelijkheden, de ty- 
pische manifestaties hunner kultuur (waarom voor Z. Arabië de studies van 
G. Ryckmans niet geciteerd ?), de ontwikkeling van schriften en talen, de 
„ethnologische eigenaardigheden der verschillende volkeren, de staten die zij 
stichtten en de godsdienst die zij beleefden. Het laatste deel brengt ons dan 
weer rechtstreekser bij de Bijbel, het handelt over de tekst van het O.T., de 
masoretische tekst met zijn voorgeschiedenis (o.m. Qoemrân), de Samari- 
taanse Pentateuch, de Aramese Targoemim, de Griekse vertalingen, het werk 


(4) M. NOTH, Die Welt des Alten Testaments. Einführung in die Grenzgebiete der 
Alttestamentlichen Wissenschaft (Sammlung Töpelmann, Ile Reihe, Theologische 
Hilfsbücher, 3), 2e uitg., Berlijn, W. de Gruyter, 1953, 23 x 15 cm, XVI + 314 blz. 
+ 4 blz. foto’s, geb. D.M. 20.50. 
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van Origenes, de overige Oosterse vertalingen, de Latijnse versies en tenslotte 
de methode der tekstcritiek. Het essentiële over al deze kwesties is in een 
minimum van pagina’s gecondenseerd, de uiteenzetting is helder, een substan- 
tiële bibliografie is aangegeven (de le uitg. van 1940 is op dit stuk nauw- 
keurig bijgewerkt) ; kortom een ideaal handboek. 


Een uitgebreid, goed bijgehouden handboek van bijbelse archeologie 
hadden wij slechts ten dele. Want sinds A. G. Barrois (5) in 1939 een 
eerste deel van zijn Manuel d'archéologie biblique uitgaf, zat iedere vakman 
op het tweede volume te wachten. Waar het eerste deel enigszins voor vak- 
mensen gereserveerd was, omdat het vooral technisch-archeologische kwesties 
behandelde (architectuur, werktuigen, ceramiek, enz.), introduceert dit 
tweede ons onmiddellijk in het concrete familiale, sociale en religieuze leven 
der oude Israëlieten en kan dus rekenen op het interesse van een breder 
publiek. Eerst handelt S. over de familie en haar structuur, over het huwelijk 
als instelling, over de geboorte en bijgaande gebruiken, erfrecht en ontbin- 
ding van de familie. Daarna wordt de ontwikkeling der staatkundige instel- 


lingen geschetst, vanaf de twaalfstammenbond (waarom geen vermelding 
van de amphictyonie-theorie van Alt en Noth ?) over de monarchie en haar | 
splitsing tot de vreemde overheersing in Palestina. Het essentiële over de | 
attributen van het koningschap, de inrichting van de hofhouding en de | 
administratie wordt aangegeven. Het derde hfdst. handelt over het recht | 
en de rechtspleging : vooraf een bondige samenvatting van de litterair- | 
critische bronnenscheiding in de Pentateuch, de oorsprong van het Israëli- | 


tisch recht (cfr Alt, casuistisch en apodictisch recht), de milderende, huma- 
nitaire invloed van het Jahweïsme op het recht, de rechtsuitoefening (gerecht, 
procedure, straffen). In een volgend hfdst. worden wij gesteld voor een 
andere realiteit van het Israëlietisch leven : oorlog en leger, eveneens ge- 


tekend in hun historische ontwikkeling : de razzia bij de nomaden, de heilige « 
oorlog bij de inbezitneming van het land, de inrichting van een beroepsleger, 
de modernisering door paard en wagen onder de monarchie, de bevrijdings- | 
campagne van de Maccabeeën. Daarna belanden wij in een vreedzamer 
sfeer, het domein der vrije kunsten : de ontwikkeling van het schrift en van Ë 


de glyptiek, de beoefening der exacte wetenschappen, de vaststelling van de | 


kalender, de praktijk van de geneeskunde, de verschillende vormen van de | 


muziekkunst en tenslotte de magere gegevens die ons resten over het spel 
van de Israëlieten. Ook de economie wordt behandeld, meer bepaald het 


(5) A. G. BARROIS, Manuel d'archéologie bibliqgue. T. Il. Faits sociaux et faïts 
religieux, Parijs, Piccard, 1953, 23 x 14,5 cm., 517 blz, 360 ill., 250 Fr. fr. 
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grondbezit, schuld en tegoed, de sociale betekenis van het Jahweïsme, de 
belastingen, de handel, de maten en gewichten. Een uitgebreid hfdst., dat 
zeer belangrijk is voor de archeologie en de opvattingen, handelt over be- 
grafenisgebruiken en het geloof aan het ander leven. De laatste twee hoofd- 
stukken raken de kern van de Bijbel, zijn godsdienst, althans in zijn uiterlijke 
“verschijningsvormen van heiligdom, cultusgerei, cultuspersoneel en feesten, 
dit alles klaar afgelijnd tegen de achtergrond van de oude Kanaänietische 
godsdienst en de latere ketterse erediensten : hoe origineel Israël door zijn 
godsdienst ook was, toch ging het gehuld in het kleed van zijn naburen. 

Een handboek is uiteraard gecondenseerde wetenschap en dit overzicht 
kan slechts van verre laten vermoeden welke rijkdom in dit werk geborgen 
ligt. Toch is dit handboek klaar gesteld, een belangrijke kwaliteit voor een 
handboek ! Hier is een meester aan het woord, die zijn stof beheerst. Het 
rijke illustratiemateriaal en de uitvoerige indices verhogen nog de bruik- 
baarheid van het boek. 

Buiten de geografische en archeologische wereld, is er ook nog de 
denkwereld van het O.T. Het vraagt een hele pedagogie om de Westerse 
lezer in de geest van de Oosterse schrijver binnen te leiden. Semietische 
denkvorm of Griekse denkvorm : sinds Harnack de christelijke dogma's als 
de vergrieksing van de evangelische gedachte bestempelde, is dit probleem 
niet meer van de lucht. Al neemt men tegenwoordig voor de N.T. auteurs 
meer en meer een bijbelse, d.w.z. Semietische denkvorm aan, toch blijft 
het nuttig èn als proef voor het onderzoek van het N.T. en als inleiding 
tot het begrip van het O.T. de Hebreeuwse denkvormen met de Griekse te 
vergelijken. Th. Boman is sinds 1933 met dit onderzoek bezig en in een 
recente publicatie (6) geeft hij de synthese van zijn onderzoek. Als ver- 
gelijkingspunt in de Griekse denkwereld neemt hij vooral de Platonische 
wijsbegeerte, naar zijn mening de meest representatieve van het Westers 
denken en tegelijk deze die het dichtst bij het Oosten staat. Door vijf tegen- 
gestelde karakteristieken meent hij beide denkwijzen te kunnen typeren. Het 
Hebreeuws denken is dynamisch, het Grieks statisch. De Griek, meer visueel 
van aanleg, beschrijft hoe de dingen er uit zien, de Israëliet verhaalt welke 
indruk de dingen of personen op hem gemaakt hebben, hoe zij in mekaar 
steken, wat zij voor ons betekenen en waard zijn. (Misschien kon S. de tegen- 
stelling duidelijker gemaakt hebben, bv. ter gelegenheid van de imago-ge- 
dachte in Gen. 1, 26, blz. 92-95, door te wijzen op het functioneel denken 
van de Semiet en het metaphysisch denken van de Griek, De mens is beeld 


(6) TH. BOMAN, Das Hebräische Denken im Vergleich mit dem Griechischen, Göt- 
tingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1952, 24 x 16,5 cm., 180 blz, D.M. 9.80. 
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van. God in zoverre hij God vertegenwoordigt in het beheer van de Schep- 
ping, niet inzoverre hij op God uiterlijk gelijkt. Ditzelfde onderscheid. is 
tevens van belang voor de ontleding van de theologische ontwikkeling in O. 
en N.T. : waar de Westerse mens eerst vraagt naar het wezen van de persoon 
vooaleer te vragen naar zijn functie, gaat het bij de Semiet andersom ; het 
eerste christendom vroeg eerst naar de Messiaanse zending van Christus, 
vooaleer zich over Zijn oorsprong en wezenlijke waardigheid te bezinnen.) 
Hebreën en Grieken verschillen ook in denkwijze omtrent ruimte en tijd. 
Bovendien staan zij anders tegenover de dingen : de Griek ziet het ding als 
een symbool, als een middel tot kennis, de Israêliet neemt het als een instru- 
ment voor de handeling. Het Griekse denken is tenslotte logisch, zoekend 
naar de objectieve, klare waarheid van het zijnde, synthetisch-architecto- 
nisch ; het Hebreeuws denken is psychologisch, analytisch-doorgrondend, 
ik zou liever zeggen : functioneel denken. Deze vijfledige karakterisering 
moge, in haar al te korte samenvatting, houterig en a priori lijken, zij krijgt 
echter haar volle draagkracht, wanneer zij aan concrete voorbeelden getoetst 
wordt. Deze karakteristieken wijzen tenslotte op wat S. formeel wil negeren 
(blz. 14), nl. dat het Hebreeuwse denken primitief denken is. De inhoud van 
dit denken kan zeer rijk en diep zijn, de denkvorm is m.i. primitief. Men 
kan verder nog hier en daar een detailanalyse betwisten, maar het geheel en 
de meeste voorbeelden zijn uiterst suggestief en leerrijk. Dit boek is dus een 
handboek van propaedeutica voor beginnelingen, die moeten leren zich in 
te denken in de mentaliteit van de Israëlietische schrijver, en een probaat 
middel tot gewetensonderzoek voor de vakman, wiens categorieën gemakke- 
lijk rationeel bepaald geraken en de soepelheid verliezen die zij in het wis- 
selende practische denken van de Semiet hadden. 

De nieuwe Zwitserse serie Cahiers d’archéologie biblique, waarover we 
reeds vroeger berichtten, illustreert voorlopig de Bijbel met de buitenbijbelse 
realia. Zo handelen de laatste twee brochures over de Toren van Babel en 
over Ninive in haar betrekkingen met het O.T. (7). 


De Toren van Babel heeft niet enkel de verbeelding van vele eeuwen 
bezig gehouden, maar ook de ontdekkingsdrang van archeologen aangewak- 
kerd en de speurzin van exegeten en theologen. De bekende archeoloog A. Par- 
rot, zelf leider van de archeologische missie van Mari, geeft een overzicht 


(7) A. PARROT, La Tour de Babel (Cahiers d'archéologie biblique, 2), Delachaux 
et Niestlé, Neuchâtel-Parijs, (Librairie évangélique, avenue Coghen, 119, Bruxelles), 
1953, 21 x 14 cm, 58 blz, 3 foto's buiten tekst, 10 tekeningen. — A. PARROT, 
Ninive et Ancien Testament (Cahiers d'archéologie biblique, 3), ib, 1953, 78 blz, 
4 foto's buiten tekst, 20 tekeningen, Fr. s. 4. 
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van de literaire, epigrafische, archeologische en kunsthistorische documen:- 
tatie betreffende de Babeltoren, waarover Gen. 11, 1-9 het heeft. Dit verhaal 
verwijst naar de ziggoerats van de Mesopotamische vlakte, meer bepaald 
naar de trappentoren van Babylon. Er zijn totnogtoe 34 ziggoerats in Meso- 
potamië teruggevonden of met zekerheid geattesteerd. Oorspronkelijk een 
terrastempel (4e mill. v. Chr.) is de ziggoerat stilaan door vermenigvuldiging 
der terrassen een trappentoren geworden. De best bewaarde is deze van Oer 
in Z. Mesopotamië. Deze van Babel heette E-temen-anki (huis der grond- 
vesting van hemel en aarde) en heeft zijn beste uitzicht gekregen onder het 
Nieuw-Babylonische Rijk (Nabopolassar en Naboekodonosor II) ; thans 
blijft er op dezelfde plaats slechts een waterpoel over. Is de archeologische 
documentatie volledig genoeg om de constructie van de ziggoerat te beschrij- 
ven, de betekenis is er van betwist. Men spreekt van een goden- of een konings- 
graf, van de symbolische weergave van de kosmos, van de troon van de god- 
heid of het altaar, van de « Hochtempel », woonplaats van de godheid, die 
langs de trappen in de « Tieftempel » kon komen bij de mensen. Volgens 
Parrot is de trappentoren een tempeltoren, oorspronkelijk in de hoogte ge- 
bouwd hoofdzakelijk om dichter bij de godheid te komen, nadien, wanneer 
de toren te hoog werd, slechts doorgangspoort en rustplaats der uit de hemel 
komende godheid, die dan in de niveau-tempel bij de mensen verbleef. De 
Toren van Babel was dus in de opvatting van de bouwers een verbindings- 
middel tussen hemel en aarde, in de zin van de Jacobsladder te Bethel (Gen. 
28, 11-19). « Extraordinaire et Émouvante anticipation sur le cri d'Esaïe : 
Oh, si tu déchirais les cieux et si tu descendais ! » besluit P. met een ver- 
wijzing naar Is. 63, 19 en hij voegt er nog aan toe : « On sait comment, dans 
la nuit de Noël, Dieu descendit ». (blz. 52). De Israëlietische traditie heeft 
van deze zeer religieuze opvatting van de Babeltoren een machtsvertoon tegen 
de godheid gemaakt, wat te begrijpen valt door al de miseries die het gods 
volk in de 7e-6e e. te doorstaan heeft gehad van «de vijand », die meteen 
ook Jahweh’s vijand werd (hoewel profeten als Jeremias de koning van Babel 
soms als instrument in Gods hand bestempelen, Jer. 27, 6). Met deze nieuwe 
brochure van de Cahiers heeft het brede publiek een substantiële, klare en 
aangenaam geschreven uiteenzetting over de Babeltoren door een van de 
meest ter zake bekwame specialisten. 


Dezelfde meesterlijke hand schreef ook de brochure over Ninive, de 
heimat van Nimrod (Gen. 10), de bloeddorstige stad (Nah. 3, 1), waar Israël 
en Juda voor beefden en waarheen Jonas als profeet van een universeel Ja- 
hweïsme gestuurd werd. Eerst wordt de geschiedenis der opgravingen in 
Assyrië geschetst, vanaf het ogenbik dat Botta (1842) de eerste spade stak 
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te Qoeyoendjik tot het hernieuwde onderzoek van dezelfde tell in 1927-1932. 
S. verzamelt dan al het archeologisch en epigrafisch materiaal dat voor de 
illustratie van de geschiedenis van Israël en de Bijbel belangrijk is. Ten- 
slotte beschrijft hij de val van Ninive, voorzegd door Sophonias (2, 13-15) 
en bezongen door Nahoem in zijn schrikwekkend Te Deum. In appendix 
wordt een synchronistische tafel en een korte bibliografie gegeven. 


3. De Bijbel en het Ontstaan van de Mens. 

Het zgn. conflict tussen Bijbel en Wetenschap betreffende de oorsprong 
van de mens is voor velen nog niet tot een serene oplossing gekomen. Het is 
nodig dit probleem langs weerzijden met de nodige objectiviteit, het bewust- 
zijn van de grenzen der afzonderlijke wetenschappen op te lossen. De proble- 
matiek spitst zich toe vooral op drie punten : heeft de mens dierlijke voor- 
gangers gehad, hoe oud is de mens, was er één mensenpaar aan het begin van 
de mensensoort (mono- of polygenisme). De zienswijze der wetenschap werd 
vroeger behandeld in dezelfde Logos-reeks, nr 7, door Prof. Dr G. Vande- 
broek, terwijl P. De Fraine S.J. (Leuven) (8) thans het geval van de kant 
van de Bijbel bekijkt en zelfs van de ganse ontwikkeling der geloofsleer. 
P.D. F. ruimt eerst op met een aantal valse problemen die gesteund zijn op 
een verkeerde voorstelling van de Schrift en haar bedoeling : de Bijbel is een 
religieus boek, geen handboek van biologie, paleontologie en dergelijke. Daar- 
na onderzoekt S. grondig de voornaamste bijbelplaatsen die in dit verband 
geciteerd kunnen worden : Gen. 1, 26-28 ; 2, 7.18-25 ; Rom. 5, 12-19 ; Hand. 
17, 26. Hieruit blijkt dat de evolutieleer, die het menselijk organisme doet 
ontstaan uit een dierlijk organisme, niet in strijd is met de geloofsgegevens, 
op voorwaarde dat men een goddelijk ingrijpen door de instorting van 
de menselijke ziel aanvaardt. Ook het monogenisme is niet in de Bijbel 
formeel geleerd. Wat de vorming van Eva uit Adam betreft, mag men uit het 
Genesis-verhaal geen conclusie trekken over de wijze waarop de vrouw uit 
de man zou ontstaan zijn. S. geeft telkens goed de religieuze vitale zin van 
de Bijbelpassages weer. Hij late mij echter toe een aantal opmerkingen te 
maken. Gen. 1,26 is er geen spoor van de H. Drievuldigheid te vinden, zelfs 
niet in « onvolkomen klaarheid» (blz. 23). Gen. 5,3 is Seth geboren als 
het beeld van Adam, omdat hij de eerstgeborene is en daarom zijn plaats- 
vervanger (cfr Coll. Gand. 1948, 191-193, blz 25). Gen. 1,27 is waarschijnlijk 
een voorafbestaand gedicht dat P overneemt zonder er een bepaalde doctrine 
in te leggen (blz. 26). Voor Gen. 1,26-28 zou ik met S. kunnen akkoord gaan 
indien hij gepreciseerd had dat daar de « ontologische » superioriteit van de 


(8) J. DE FRAINE, S. J., De Bijbel en het Ontstaan van de Mens (Logos, 9), Ant- 
werpen, Sheed & Ward, 1953, 19 x 12 cm, 85 blz. 
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mens boven de dieren niet wordt geaffirmeerd, wel de functionele. In Gen. 
2, 7 is de mens gevormd uit het stof van de bebouwbare aarde, maar J. 
denkt daarbij niet aan een fijnere materie dan deze der dieren (blz 30); de 
nadruk ligt op het feit dat Adam uit de adamah gevormd wordt, vandaar 
naar een godentuin overgebracht zal worden, om na de straf weer tot de 
adamah terug te keren om er in stof te vergaan (Gen. 3, 17). Wat de « rib » 
in Gen. 2,21 aangaat, zou precies de toverslaap die Jahweh over Adam brengt 
niet bedoeld zijn om de nieuwe creatie aan de kennis van de man te onttrek- 
ken ? Het ontstaan van de vrouw zoals van alle wezens is een geheim dat aan 
God gereserveerd is. Ik kan mij moeilijk voorstellen dat die slaap er zou ge- 
weest zijn als een vorm van anaesthesie. Op blz. 39 meent S. de waardigheid 
van de man boven de vrouw uit Gen. 2,18 vlg. te kunnen halen ; nochtans 
meen ik dat de Jahwist eerder aan de gelijkheid denkt en dat de superioriteit 
slecht komt na de zondeval ; een beroep op de Paulinische teksten is in dit 
geval gewaagd. 

In een derde hoofdstuk ontleedt S. de gegevens van de kerkelijke leer 
over de oorsprong van de mens en grenst zeer duidelijk de geloofsleer af 
van wat men gewoonlijk «doctrina proxima fidei» noemt. Ik zou voor 
deze laatste term wel graag een scherpere definitie gewenst hebben. In zijn 
geheel is de uiteenzetting van P.D.F. precies, zakelijk en critisch ; zij houdt 
rekening met de verschillende elementen van het probleem en zij zal heel 
wat mensen klaarheid brengen, waar zij vroeger wellicht een onuitgesproken 
malaise voelden. De gemaakte bemerkingen willen aan de kwaliteiten van 
het boekje geen afbreuk maken ; zij zijn enkel bedoeld als een contactname 
voor gedachtenwisseling. Misschien zou het boekje er nog meer aan gewon- 
nen hebben, moesten meerdere leenwoorden door Nederlandse vervangen 
worden. 


4, Theologie van het Oud Testament. 

Spelen de thema’s «licht» en « duisternis » een belangrijke rol in de 
voorstelling en de uitdrukking van het geloofsleven van het N.T., zij stam- 
men uit de gedachtenwereld van het O.T. en hadden ook voor de godsdienst 
van Israël een groter betekenis dan men op het eerste gezicht zou vermoeden. 
Met de bedoeling een voorstudie te maken voor het onderzoek van het N.T., 
heeft S. Aalen (9) zoveel materiaal uit het O.T., het laatjodendom en het 
rabbinisme verzameld, dat hij reeds daarmee een lijvig boek produceerde, 


(9) SVERRE AALEN, Die Begrijfe « Licht» und «Finsternis» im Alten Testament, 
im Spätjudentum und im Rabbinismus (Skrifter utgitt av Det Norske Videns- 
kapsakademi i Oslo. Il. Hist. Filos. Klasse, 1951, 1), Oslo, J. Dybwad, 1951, 
27 x 18 cm, 351 blz. 
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dat diverse levensgebieden van de Israëliet of de Jood in de onderscheiden 
perioden raakt. In het eerste deel onderzoekt hij de gegevens van het O.T. 
die aan de ballingschap voorafgaan en maakt daarbij onderscheid tussen 
licht en duisternis als fenomenen van de geschapen wereld en als attribuut 
van God. Nacht en dag bepalen het rhythme van het Israëlietisch leven en 
zij worden gedacht als een grondelement in de schepping van de wereld ; 
daarom wordt de eschatologie aangekondigd als duisternis in de dag, d.w.z. 
als een grondige storing in de scheppingsorde. De morgen is het begin 
van de schepping en het tijdsmoment voor Jahweh’s genadig ingrijpen ; 
de morgenschemering (sjachar), het lichtstadium vóór zonsopgang, speelt 
dezelfde rol. De zon zelf en haar opgang zijn, in tegenstelling met wat in 
Egypte en Babylon vastgesteld kan worden, van secundair belang : men kan 
desnoods dag en morgen zonder zon denken. De dag is verder de fundamen- 
tele tijdseenheid, die prioriteit heeft op het jaar. Het jaar immers wordt 
niet als eenheid en geheel gedacht, maar als een opeenvolging der dagen en 
een wisseling (sjana) van seizoenen. Men spreekt slechts van een jaar, 
wanneer de kring der seizoenen voorbij is, niet als van een tijdsspanne die 
loopt van nieuwjaar tot nieuwjaar. Het herfstfeest (het latere loofhutten- 
feest) is geen nieuwjaarsfeest, maar eerder een eindejaarsfeest. Er is trou- 
wens een tijd geweest waarin het jaareinde niet vast, door astronomische 
regelingen, bepaald was. Hierdoor o.m. wijst S. scherp de hypothese van 
een Ísraëlietisch nieuwjaarsfeest van de hand, hoewel dit in. de Scandina- 
vische landen uitgedacht en gecultiveerd is geworden. Wel was dit herfst- 
feest ook op de toekomst gericht, niet echter op een toekomstig jaar, maar 
op het toekomstig seizoen : men bad b.v. om de vroege regen, d.w.z. om de 
herfstregen. De Israëlietische mentaliteit schenkt weinig aandacht aan de 
zon in verband met de wisseling der seizoenen en met de kalender die: trou- 
wens essentieel aan de maandfazen gebonden is. De zgn. motieven van het 
zgn. nieuwjaarsfeest zijn eigenlijk motieven die op elke dag en op elk feest 
betrekking hebben. De dag is verder de tijdsspanne van het «licht», dat 
in de Israëlietische mentaliteit equivalent is voor leven en heil. Het licht, 
steeds als fenomeen van ’s mensen wereld, is een gave Gods. Het kan ook een 
attribuut worden van God zelf, een verschijningsvorm bekend als zijn heer- 
lijkheid (kabod). S. onderzoekt de betekenis van dit lichtfenomeen, het ver- 
band tussen God en de zon of solaire voorstellingen en tenslotte de verhou- 
ding van de heidenen tot licht en duisternis. : 


Wij gaven totnogtoe slechts een uiterst schematisch overzicht van het - 
eerste deel van Aalen’s werk, en wij zullen het daarbij moeten laten. Het 
tweede deel behandelt de ontwikkeling van het dubbel thema in het laatjoden- 
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dom en het derde in het rabbinisme. Spijtig verscheen het werk vóór de 
publicatie van de Manuel de Discipline uit Qoemrân. Intussen heeft S. hier 
een uitgebreide documentatie verzameld, waaruit hij grondmotieven van het 
profaan en religieus Israêlietisch denken heeft uitgelijnd. Soms krijgt men 
wel de indruk dat een afbakening van het onderwerp tot O.T. of tot O.T. en 
“Judaïsme wellicht had toegelaten grondiger en scherper de teksten in te gaan, 
vooral daar de motieven in kwestie aan zeer diverse kwesties van het OT. 
raken. Het systematisch overzicht op het einde van het boek laat toe gemak- 
kelijker de behandelde onderwerpen terug te vinden, doch een samenvattend 
hoofdstuk en indices van de teksten waren niet overbodig geweest. 


H. V.d. B. 


Acta et Doeumenta 


EX ACTIS PIT XII 


Litterae encyclicae quibus annus marianus ubique gentium celebrandus 
indicitur, primo exeunte saeculo a definito dogmate immaculatae conceptionis 


BeMK (2) 


Fulgens corona gloriae, qua Deiparae Virginis purissima frons a Deo 
redimita fuit, magis videtur Nobis splendescere, dum diem mente repe- 
timus, quo centum ante annos Decessor Noster fel. rec. Pius IX, amplissimis 
Purpuratorum Patrum Sacrorumgue Antistitum ordinibus stipatus, aposto- 
lica auctoritate falli nescia declaravit, pronuntiavit, sollemniterque sanxit 
«doctrinam, quae tenet Beatissimam Virginem Mariam in primo instanti 
suae conceptionis fuisse singulari omnipotentis Dei gratia et privilegio, 
intuitu meritorum Christi Iesu Salvatoris humani generis, ab omni origi- 
nalis culpae labe praeservatam immunem, esse a Deo revelatam, atque 
ideireo ab omnibus fidelibus firmiter constanterque credendam» (1). 

Oraculum Pontificis universa catholicorum communitas, quae illud 
iam diu vehementerque praestolabatur, laetabunda excepit ; atque excitata 
efferbuit erga Deiparam Virginem christifidelium pietas, ex qua quidem, 
ut oportet, christianorum mores reflorescunt quam maxime ; itemque novo 
gquodam ardore viguere studia, quibus fuere almae Dei Genetricis dignitas 
et sanctitudo in splendidiore sua luce positae. 

Ac videtur ipsa Beatissima Virgo Maria eam voluisse prodigiali modo 
quasi confirmare sententiam, quam Divini Filii sui Vicarius in terris, uni- 
versa plaudente Ecclesia, iam ediderat. Siguidem quattuor nondum erant 
elapsi anni, cum innocenti ac simplici puellae apud Galliae oppidum, ad 
Pyrenaeorum montium radices, Deipara Virgo, iuvenili et benigno adspectu, 
candida veste candidoque pallio contecta, ac caeruleo defluente 
cingulo succincta, in Massabiellensi specu se conspiciendam dedit; atque 
eidem, illius nomen enixe percontanti, cuius adspectu dignata fuerat, elatis 
in caelum oculis suaviterque arridens respondit : « Immaculata Conceptio 
ego sum», 5 

Id, ut aegquum erat, christifideles recte intellexere, qui paene innumeri 
undigue gentium pio peregrinantium more ad Lapurdense specus confluen- 
tes, suam excitarunt fidem, incenderunt pietatem, ac christianis praeceptis 
suam conformare vitam enisi sunt ; itemque inibi non raro eiusmodi impe- 
trarunt rerum miracula, quae admirationem omnibus commoverent, ac 
catholicam religionem unam esse a Deo datam probatamque confirmarent. 

Id peculiari modo, ut rei consentaneum erat, Romani intellexerunt 
Pontifices, qui quidem mirabile templum illud, quod, post breve annorum 
spatium, cleri populique pietas erexerat, caelestibus ditarunt muneribus 
suaeque benevolentiae beneficiis. 


I 


In ipsis vero Apostolicis Litteris, quibus idem Decessor Noster hoc 
christianae doctrinae caput christifidelibus omnibus firmiter fideliterque 
retinendum decrevit, nihil aliud fecit, nisi Sanctorum Patrum totiusque 
Ecclesiae vocem, inde a prisca aetate subsequentium saeculorum cursum 
quasi supervolantem, diligenter excepit suaque auctoritate consecravit. 


(*) AA.S., vol. XXXXV, p. 577-592, 
(1): Bulla Dogm. Ineffabilis Deus, d. VI idus Decemb. a. MDCCCLIV. 
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Primo autem huius doetrinae fundamentum in ipsis Sacris Litteris 
cernitur, in quibus rerum omnium Creator Deus, post miserum Adae casum, 
tentatorem corruptoremque serpentem hisce verbis alloguitur, quae non 
pauci ex Sanctis Patribus Ecclesiaeque Doctoribus atque plurimi probati 
interpretes ad Deiparam Virginem referunt: «Inimicitias ponam inter te 
et mulierem, et semen tuum et semen illius… » (2). Atque, si aliguando 
Beata Virgo Maria, utpote hereditaria peccati labe in suo conceptu inqui- 
nata, divinae gratiae evasisset expers, eo saltem, etsìi brevissimo, temporis 
westigio, inter ipsam et serpentem non ea sempiterna, de qua inde a primaeva 
«traditione» usque ad definitionem sollemnem Conceptionis Immaculatae 
Virginis fit mentio, inimicitia intercessisset, sed potius quaedam subiectio. 

Ac praeterea cum eadem Sanctissima Virgo «gratia plena» (3) seu 
xe aprrw pm , et « benedicta inter mulieres» (4) salutetur, ex istis verbis, 
prout «traditio» catholica semper intellexit, manifesto innuitur « hac sin- 
gulari sollemnique salutatione, numquam alias audita, ostendi Deipa- 
ram fuisse omnium divinarum gratiarum sedem, omnibusque Divini 
Spiritus charismatibus exornatam, immo eorundem charismatum infinitum 
prope thesaurum abyssumque inexhaustam, adeo ut numgquam maledicto 
obnoxia» (5) fuerit. 

Hanc doctrinam, primaevae Ecclesiae aetate, nemine repugnante, 
Sancti Patres clare satis tradiderunt, qui quidem Beatam Virginem fuisse 
asseverarunt lilium inter spinas, terram omnino intactam, immaculatam, 
semper benedictam, ab omni peccati contagione liberam, lignum immar- 
cescibile, fontem semper illimem, unam et solam non mortis sed vitae 
filiam, non irae sed gratiae germen, illibatam et undequaque illibatam, 
sanctam et ab omni peccati sorde alienissimam, venustate venustiorem, 
sanctiorem sanctitate, solam sanctam, quae, solo Deo excepto, exstitit 
cunctis superior, et ipsis Cherubim et Seraphim, et omni exercitu Angelo- 
rum natura pulchrior, formosior et sanctior (6). 

Quibus diligenter, ut oportet, perpensis Beatae Virginis Mariae prae- 
coniis, quisnam dubitare audeat eam, quae purior Angelis et quae omni 
tempore pura (7) exstitit, quovis, etsi minimo horae momento, fuisse omne 
genus peccati labis expertem ? Iure igitur meritoque S, Ephraemus Divi- 
num eius Filium hisce verbis alloquitur : « Revera quidem tu et mater tua 
soli estis qui ex omni parte omnino pulchri estis. Non enim in te, Domine, 
nee ulla in Matre tua macula» (8). Quibus ex verbis luculenter patet de 
una tantummodo inter omnes Sanctos viros Sanctasque mulieres praedicari 
posse, cum de cuiusvis peccati labe agatur, nullam prorsus haberi posse 
quaestionem ; itemque hoc singularissimum privilegium, nulli umquam 
concessum, ideirco eam obtinuisse a Deo, quod ad Dei Matris dignitatem 
fuisset evecta. Hoc enim excelsum munus, quod in Ephesina Synodo adver- 
sus Nestorii haeresim sollemniter declaratum ac sancitum fuit (9) et quo 
nullum aliud posse videtur esse maius, plenissimam postulat divinam gra- 
tiam animumgque a quavis labe immunem, quandoguidem summam requirit 
post Christum dignitatem sanctitatemque. Quin immo ex hoc ipso sublimi 
Deiparae munere, veluti ex arcano fonte limpidissimo, omnia profluere 
videntur privilegia et gratiae, quae eius animum eiusque vitam praecellenti 
modo praecellentique ratione exornarunt. Ut recte enim declarat Aquinas : 
« Beata Virgo ex hoc quod est Mater Dei, habet quandam dignitatem infini- 


(2) Gen. III, 15. 

(3) Luc; 1, 28. 

(4) Ibid. 42. 

(5) Bulla Ineffabilis Deus. 

(6) Bulla Ineffabilis Deus, passim. 

(7) Cfr. Ibidem. 

(8) Carmina Nisibena, ed. Bickell, 123. 

(9) Cfr. PIUS XI, Enc. Lux veritatis ; A.A.S., vol. XXIII, p. 493 sq. 


Ees 


tam ex bono infinito, quod est Deus» (10). Ac clarus scriptor id hisce verbis 
enucleat atque explicat : « Beata Virgo... Mater Dei est ; ergo purissima est 
et sanctissima, adeo ut sub Deo maior puritas intellegi nequeat » (11). 

Ac ceteroquin, si rem intento reputamus animo, ac praesertim si incen- 
sissimum suavissimumgue consideramus amorem, quo Deus Matrem Filii 
sui Unigeniti procul dubio prosecutus est ac prosequitur, qua ratione vel 
solummodo arbitrari possumus eam fuisse, etsi brevissimo temporis spatio, 
peccato obnoxiam divinaque gratia privatam ? Poterat certe Deus, Redem- 
ptoris meritorum intuitu, hoe praeclarissimo privilegio eam donare; id 
igitur factum non esse ne opinari quidem possumus. Decebat siquidem 
Redemptoris Matrem talem esse, ut exstaret, quantum fieri posset, ipso 
digna ; atqui digna non fuisset, si hereditaria labe infecta, etsi primo tantum 
conceptionis suae momento, teterrimae fuisset Satanae dominationi 
subiecta. 

Neque asseverari potest hac de causa minui Redemptionem Christi, 
quasi iam non ad universam pertineat Adami subolem ; atque adeo aliquid 
de ipsius Redemptoris munere ac dignitate detrahi. Etenim si rem funditus 
diligenterque perspicimus, facile cernimus Christum Dominum perfectis- 
simo quodam modo divinam Matrem suam revera redemisse, cum, ipsius 
meritorum intuitu, eadem a Deo praeservata esset a quavis hereditaria 
peccati labe immunis. Quamobrem infinita Iesu Christi dignitas eiusque 
universalis Redemptionis munus hoe doctrinae capite non extenuatur vel 
remittitur, sed augetur quam maxime. 

Immerito igitur acatholici et novatores non pauci hac etiam de causa 
nostram reprehendunt atque improbant erga Deiparam Virginem pietatem, 
quasi nos aliquid ex cultu uni Deo ac Iesu Christi debito subducamus ; cum 
contra, quidquid honoris venerationisque caelesti Matri nostrae tribuimus, 
id procul dubio in Divini eius Filii decus redundet, non modo quod ex ipso 
omnes gratiae omniaque dona, vel excelsa, ut e primo fonte oriuntur, sed 
etiam quod « gloria filiorum patres eorum » (12). 

Quapropter, inde ab antiquissima Ecclesiae aetate, hoc doctrinae caput 
cotidie magis inclaruit, ac cotidie latius viguit eum apud sacros Pastores, 
tum in mente animoque christianae plebis. Id testantur, ut diximus, 
Sanctorum Patrum scripta ; id testantur celebrata Concilia, ac Romanorum 
Pontificum acta; id testantur denique antiquissimae liturgiae, quarum in 
sacris libris, vel antiquissimis, hoc festum recensetur utpote ex maiorum 
more traditum. 

Ac praeterea etiam inter omnes Orientalium christianorum commu- 
nitates, quae iamdiu a Catholica Ecclesiae unitate recessere, non defuere 
nec desunt qui, etsi praeiudicatis adversisque opinionibus animati, hanc 
doctrinam amplexi sunt, haec Immaculatae Virginis solemnia quotannis 
celebrant ; atqui hoe procul dubio non eveniret, si id iam antiquitus, ante- 
quam videlicet eaedem ab uno ovili abstraherentur, non recepissent. 

Libet igitur Nobis, dum plenum volvitur saeculum, ex quo Pontifex 
Maximus imm. mem. Pius IX hoc singulare Deiparae Virginis privilegium 
sollemniter sanxit, hisce eiusdem Pontificis sententiis causam universam 
quasi in unum referre ac concludere, hanc videlicet doctrinam asseverando 
«iudicio Patrum Divinis Litteris consignatam, tot gravissimis eorundem 
testimoniis traditam, tot illustribus venerandae antiquitatis monumentis 
expressam ac celebratam, ac maximo gravissimoque Ecclesiae iudicio propo- 
sitam et confirmatam» (13) esse, ita quidem ut Sacris Pastoribus ac christi- 
fidelibus omnibus nihil sit « duleius, nihil carius, quam ferventissimo affectu 


(10) Cfr. Summa Th, 1, q. 25, a. 6, ad 4um. 

(11) Corn. a Lapide, in Matth, I, 16. 

(12) Prov. XVII, 6. 5 : 
(13) Bulla Ineffabilis Deus. gen 4 ed 
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Deiparam Virginem absque labe originali conceptam ubique colere, vene- 
rari, invocare et praedicare» (14). 

Ae videtur nobis praetiosissima huiusmodi gemma, qua centum abhinc 
annos sacrum Beatae Mariae Virginis diadema distinctum fuit, splendidiore 
hodie luce refulgere, cum divino Providentiae Dei consilio auspicato Nobis 
contigerit ut, ad exitum vergente Iubilaeo Maximo, anno MDCCCCL — 
gratissima Nostrum subit memoria animum — almam Dei Genetricem de- 
finiremus animo fuisse et corpore in Caelum assumptam ; atque ita christi- 
ani populi votis satisfaceremus, quae quidem iam tum peculiari modo 
nuncupata fuere, cum intaminatus Virginis conceptus sollemniter sancitus 
fuit. Tune enim, ut Nosmetipsi in Apostolicis datis Litteris Munificentissi- 
mus Deus scripsimus, «christifidelium animi incensiore quadam spe per- 
moti fuere, futurum ut a Supremo Ecclesiae Magisterio dogma quoque cor- 
poreae Assumptionis Mariae Virginis in Caelum quamprimum defini- 
retur » (15). 

Altiore igitur efficacioreque ratione exinde christifideles omnes ad 
ipsum Immaculatae Virginis Conceptionis mysterium mentem animumque 
suum convertere posse videntur. Ob arctissimam enim necessitudinem, qua 
inter se haec duo dogmata conectuntur, sollemniter promulgata in suadue 
luce posita Mariae Virginis in Caelum Assumptione — quae quidem est 
prioris marialis privilegii veluti corona ac complementum — eo ipso 
effectum est, ut plenius luculentiusque emerserit mirabilis divini eonsilii 
sapientissimus concentus, quo Deus Beatissimam Virginem Mariam cuiusvis 
originalis labis esse voluit expertem. 

Quamobrem ob duo huiusmodi praeclarissima, quibus Deipara Virgo 
donata fuit, privilegia, ut terrestris eius peregrinationis ortus ita et occasus 
fulgentissima emicuere luce ; omnimodae eius animi innocentiae ab omni 
labe immuni, mirabili quadam congruentique ratione respondit amplissima 
virginei corporis «glorificatio» ; atque eadem, quemadmodum fuit cum 
Unigenito Filio suo adversus nequissimum inferorum anguem in certamine 
econiuncta, cum Ipso pariter gloriosissimum de peccato eiusque tristissimis 
consectariis participavit triumphum. 


II 


Verumtamen haec saecularis celebratio non modo ecatholicam fidem 
impensamque erga Deiparam Virginem pietatem omnium in animis refoveat 
oportet, sed christianorum etiam mores ad eiusdem Virginis imaginem 
debet conformare quam maxime. Quemadmodum matres omnes suavissime 
afficiuntur, eum suorum filiorum vultum cernunt propriam ipsarum faciem 
peculiari quadam similitudine in se referre, ita duleissima Mater nostra 
Maria nihil optatius habet, nihil iucundius, quam cum eos videt, quos sub 
Cruce Nati in eius vieem suscepit filios, sui animi lineamenta ornamentaque 
cogitando, loguendo, agendoque exprimere. 

Verum enim vero quae pietas non inane sit verbum, non fucata religio- 
nis species, non infirmus ac caducus unius momenti affectus, sed sincera, sed 
vera, sed efficax sit, ea procul dubio nos omnes debet, pro nostra cuiusque 
rerum condicione, ad virtutem assequendam advocare. Imprimisque necesse 
est ut nos omnes excitet ad innocentiam integritatemque morum, quae 
a quavis refugiat atque abhorreat vel levissima peccati macula, cum myste- 
rium illius Sanctissimae Virginis commemoremus, cuius ipse conceptus 
intaminatus fuit et quavis originali labe immunis. 

Ac videtur Nobis Beatissima Virgo Maria, quae per totius suae vitae 
cursum — cum in gaudiis, quibus suavissime affecta fuit, tum in rerum 


(14) Ibidem. 
(15) 4.4.S., vol. XXXV, p. 744. 
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angustiis atrocibusque doloribus, quibus martyrum Regina exstitit — num- 
quam a Divini Filii sui praeceptis exemplisque vel minimum disecessit, vide- 
tur Nobis, inguimus, ea verba nobis singulis universis repetere, quibus 
Canae nuptias celebrans, convivii administris Iesum Christum quasi digito 
indieans, eos allocuta est : « Quodeumque dixerit vobis, facite » (16). Hanc 
eandem adhortationem, ampliore utique intelleetu adhibendam, nobis om- 
nibus hodie iterare videtur, cum omnino pateat malorum omnium radicem, 
quibus tam aspere vehementerque afflictantur homines, anguntur populi 
ac gentes, ex eo praesertim oriri, quod non pauci eum « dereliguerunt fon- 
tem aquae vivae, et foderunt sibi cisternas, cisternas dissipatas, quae conti- 
nere non valent aquas» (17) eum dereliquerunt, qui unus est «via et 
veritas et vita» (18). Si igitur erratum est, in rectam redeundum est viam ; 
si obductae fuere mentibus errorum tenebrae, quam primum discutiendae 
sunt luce veritatis ; si mors, quae vera mors est, occupavit animos, sitienter 
actuoseque apprehendenda est vita; eam dicimus caelestem vitam, quae 
nescit oecasum, cum a Iesu Christo proficiscatur, quem quidem si fidenter 
fidelitergue hoe in mortali exsilio sequemur, sempiterna procul dubio frue- 
mur una cum eo in aeternis sedibus beatitate. Haec nos docet, ad haec nos 
adhortatur Beata Virgo Maria, dulcissima Mater nostra, quae nos profecto 
plus quam terrenae omnes genetrices veraci caritate diligit. 

Adhortationibus autem hisce atque invitamentis, quibus monentur 
omnes ut redeant ad Christum, eiusque praeceptis se diligenter efficienter- 
que conforment, valde indigent hodie homines, ut probe nostis, Venerabiles 
Fratres, cum christianam fidem ipsorum ex animis non pauci radicitus 
evellere conentur vel callidis tectisque insidiis, vel etiam tam aperta ac per- 
vicaci illorum errorum elatione praedicationeque, duos iidem petulanter 
iactant, quasi habendi sint progredientis fulgentisque huius saeculi gloria. 
At reiecta religione sanctissima, submotogue numine recta et prava san- 
cientis Dei, iam fere nihil valere leges, fere nihil publicam valere auctorita- 
tem nemo est qui non videat ; ac praeterea fallacibus hisce doctrinis sublata 
spe exspectationeque bonorum immortalium, consentaneum est homines 
suapte natura immodice avideque terrena appetere, aliena vehementer per- 
cupere, atque interdum etiam per vim ad se rapere, quotiens occasio vel 
aligua facultas detur. Hinc inter cives oriri odia, invidias, discordias simul- 
tatesque ; hine privatim ac publice pertubari vitam; hinc ipsa Civitatum 
fundamenta pedetemptim subrui, quae haud facile queant legum publi- 
corumgque moderatorum adhibita auctoritate contineri ac roborari; hinc 
denique deformati passim pravis spectaculis, libris, diariis atque adeo scele- 
ribus mores ! 

Haud infitiamur quidem multum eos hac in causa posse, qui publicae 
rei gubernacula tractant ; verumtamen tantorum malorum altiore ex fonte 
procul dubio petenda sanatio est; vis nimirum humanâ maior in auxilium 
est advocanda, quae mentes ipsas caelesti luce collustret, et quae ipsos at- 
tingat animos, eosque renovet divina gratia, atque efficiat ea aspirante 
meliores. 

Tum solummodo fore sperare licet ut christiani ubique reflorescant 
mores ; ut quae vera principia sunt, quibus Civitates innitantur, quam 
maxime solidentur ; ut civium inter classes mutua, aequa, sinceraque rerum 
aestimatio, una cum iustitia et caritate coniuncta, intercedat ; ut odia tan- 
dem conticescant, quorum semina novas miserias pariunt, ac non raro ad 
humani etiam sanguinis effusionem exacerbatos compellunt animos; ut 
denique, mitigatis sedatisque inferiorum superiorumque ordinum, quae 
agitantur, contentionibus, sancta utriusque partis iura aequa lance compo- 
nantur, ac mutua consensione debitaque verecundia, communi cum utilitate 
consistere ac conformari queant. 


(16) To. II, 5. 
(17) Ier. II, 13. 
(18) Io. XIV, 6. 


— 367 — 


Haec omnia procul dubio christiana tantum praecepta, ad quae alacriter 
actuoseque sequenda Deipara Virgo Maria nos omnes excitat, penitus fir- 
miterque efficere possunt, si modo ad effectum reapse deducantur. Quod 
quidem, ut oportet, considerantes, vos singulos universos, Venerabiles 
Fratres, per Eneyclicas has Litteras invitamus ut, pro vestro, quo fungi- 
mini, munere, clerum populumque vobis creditum adhortemini ad Maria- 
num Annum celebrandum, quem a proximo Decembri mense ad eundem 
vadventuri anni mensem ubique terrarum agendum indicimus, saeculo nempe 
exeunte primo, ex quo Deipara Virgo Maria plaudenti christiano populo 
nova gemma refulsit, cum, ut diximus, Decessor Noster imm. rec. Pius IX 
eam fuisse sollemniter decrevit ac sanxit omnis prorsus labis originalis ex- 
pertem. Ac futurum omnino confidimus ut Marijalis haec celebratio eos 
edere queat optatissimos salutaresque fructus, quos vehementer praesto- 
lamur omnes. 

Ad rem autem facilius ac felicius efficiendam, cupimus ut in singulis 
Dioecesibus hac de causa habeantur opportunae conciones opportunaeque 
acroases, quibus hoc christianae doctrinae caput luculentius mentibus pate- 
fiat ; ita quidem ut populi fides augeatur, eius erga Deiparam Virginem 
pietas exardescat cotidie magis; atque inde sumant omnes, ut caelestis 
Matris nostrae vestigiis alacres volentesque insistant. 

Ae quandoquidem omnibus in urbibus, in oppidis, in viculis, ubicumque 
christiana religio viget, vel sacellum aliquod, vel saltem ara habetur, in 
quibus sacra Beatae Virginis Mariae imago christiano populo veneranda 
renidet, Nos optamus, Venerabiles Fratres, ut eo contendant quam frequen- 
tissimi christifideles ; ac non tantum privatas, sed publicas etiam una voce 
unague mente ad suavissimam Matrem nostram admoveant supplicationes. 

Ubi vero — quod in omnibus fere Dioecesibus contingit — sacrum 
exstat templum, in quo Deipara Virgo impensiore pietate colitur, illuc 
statis per annum diebus, concurrant piae peregrinantium multitudines, ac 
propalam in solis luce edant pulcherrimas communis fidei communisque 
erga Virginem Sanctissimam amoris significationes. Id quidem peculiari 
modo eventurum esse non dubitamus ad Lapurdense specus, ubi Beata 
Virgo Maria, sine ulla peccati labe concepta, tam incensa pietate colitur. 

Omnium autem in exemplum praecedat haec alma Urbs, quae inde ab 
antiquissima christiani nominis aetate caelestem Matrem ac Patronam suam 
peculiari religione coluit. Non paucae — ut omnes norunt — heic habentur 
sacrae aedes, in quibus eadem Romanorum pietati proponitur ; at maxima 
procul dubio est Liberiana Basilica, in qua Decessoris Nostri piae rec. 
Sixti III musivum opus adhuc refulget, divinae maternitatis Mariae Virginis 
insigne monumentum ; et in qua « Salus populi Romani» benigne arridet. 
Illue igitur praesertim coneurrant cives supplicaturi ; atque ante sacratissi- 
mam illam imaginem cuncti pia vota fundant, id potissimum implorantes, 
ut quae Urbs catholici orbis caput est, eadem sit quoque omnibus fidei, 
pietatis, sanctitatisgue magistra. « Nam — vos Romae filios, Decessoris 
Nostri s. m. Leonis Magni verbis alloquimur — licet omnem Ecclesiam, 
quae in toto est orbe terrarum, cunctis oporteat florere virtutibus, vos ta- 
men. praecipue inter ceteros populos decet meritis pietatis excellere, quos 
in ipsa apostolicae petrae arce fundatos, et Dominus Noster Iesus Christus 
cum omnibus redemit, et Beatus Apostolus Petrus prae omnibus eru- 
divit » (19). 

Multa quidem sunt, quae a Beatae Virginis tutela, ab eiusque patro- 
cinio ac deprecatrice potentia petant oportet omnes in praesentibus rerum 
adiunctis. Petant imprimis ut sui cuiusque mores, ut diximus, christianis 
praeceptis, divina opitulante gratia, cotidie magis conformentur, cum fides 
sine operibus mortua sit (20) et eum nemo quidguam possit — ut oportet — 


(19) Serm. III, 14 ; MIGNE P. L., LIV, 147-148. 
(20) Cfr, Tac. II, 20 et 26. 
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_Petant etiam atque etiam supplicantes, ut generosa ac praefidens iu- 
ventus pura integraque succrescat, neu aetatis suae nitentem florem patia- 
tur corrupti huius saeculi afflatu infici vitiisque consenescere ; ut effrena 
sua studia irrumpentesque ardores aequo regantur moderamine, et a qui- 
busvis insidiis abhorrendo, non ad detrimentosa et prava convertantur, sed 
ad quaecumque sunt pulchra, quaeeumque sunt sancta, amabilia, excelsa 
se erigant. 

Petant unanimi comprecantes, ut virilis ac provecta aetas christiana 
probitate fortitudineque omnibus praestet ; ut domesticus convictus invio- 
lata fide eniteat, recte sancteque educata prole florescat, ac concordia 
mutuoque auxilio vigeat. 

Petant denique ut senes bene actae vitae fructibus ita laetentur, ut, 
adventante aliquando mortalis cursus exitu, nihil habeant quod timeant, 
nullis conscientiae stimulis angoribusque pungantur, nulla verecundentur 
causa, sed potius diuturni sui laboris praemium se proxime accepturos 
esse firmiter confidant. 

Petant praeterea, Divinae Matri supplicantes, famelicis panem ; oppres- 
sis iustitiam ; extorribus atque exsulibus patriam ; domo carentibus hospi- 
tale tectum ; iis, qui iniuste vel in carcerem, vel in publicae custodiae loca 
coniecti fuere, debitam libertatem ; iis, qui adhuc captivi post tot revolutos 
annos a postremo peracto bello, occulte suspirant gemitusque edunt, opta- 
tissimum reditum ad patrias sedes; ijs, qui caeci vel corpore, vel animo 
sunt, fulgentis lucis laetitiam ; atque ijs omnibus, qui odio, invidia, discor- 
dia invicem dissociantur, fraternam comprecando caritatem concilient et 
eam animorum concordiam operosamque serenitatem, quae veritate, 
iustitia, mutuaqgue necessitudine innitatur. 

Peculiarigue modo exoptamus, Venerabiles Fratres, ut precibus, quae 
per proximam Marialis Anni celebrationem ad Deum incensae adhibebun- 
tur, suppliciter contendatur, ut — auspice Divini Redemptoris Genetrice ac 
dulcissima Matre nostra — tandem aliguando Catholica Ecclesia ubique 
gentium sibi debita libertate frui queat, quam eadem, ut luculentissime 
historia docet, semper in populorum bonum, numqguam in eorum detrimen- 
tum ;‚ semper ad eivium, nationum, gentium conciliandam concordiam, num- 
guam vero ad disiungendos animos contulit. 

Norunt omnes quibus in rerum angustiis Ecclesia Dei alicubi versetur H 
quibus mendaciis, obtrectationibus ac direptionibus vexetur ; norunt omnes 
in nonnullis regionibus sacros esse Pastores vel misere dispersos, vel in 
vincula nulla iusta causa coniectos, vel ita praepeditos, ut libere — quod 
oportet — suo ipsorum munere fungi nequeant ; norunt denique omnes 
non propriis inibi litterarum ludis ac scholis uti posse, non publice editis 
ephemeridibus ac commentariis christianam posse doctrinam docere, defen- 
dere, propagare, ad eandemque recte educatam conformare iuventutem. 
Quas igitur adhortationes hac de re non semel, occasione data, habuimus, 
eas etiam atque etiam per Encyclicas has Litteras ex animo iteramus ; fore 
omnino confisi ut per indictum Marialem Annum undique terrarum ad 
Deiparam Virginem potentissimam suavemque Matrem nostram supplices 
admoveantur preces, quibus a praesenti ac valido eius patrocinio id potissi- 
mum impetretur, ut sacra ea iura, quae ad Ecclesiam spectant, et quae 
civilis ipse humanitatis libertatisque cultus postulat, ab omnibus palam ac 
revera agnoscantur, summa procul dubio cum omnium utilitate commuú- 
nisque concordiae ineremento. 


Haec vox Nostra, flagranti permota caritate, ad eos imprimis cupimus 
advolet, qui ad silentium coacti, atque omne genus insidiis laqueisque im- 
pliciti, suam maerenti animo cernunt christianorum communitatem affli- 
etam, perturbatam, omnisque expertem humani auxilii. Hi quoque dilectis- 
simi Fratres ac filii Nostri, una Nobiscum et cum ceteris christifidelibus 
coniunctissimi, apud misericordiarum Patrem et Deum totius consolatio- 
in commune bonum efficere, nisi prius ipsemet ceterorùm in exemplum 
virtutibus refulgeat. de Ee gs Ain ofn 
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nis (21) potentissimum interponant patrocinium Deiparae Virginis Matris 
nostrae, atque ab ea caeleste petant adiumentum, superna implorent solacia. 
Ac strenuo invictogue animo in avita fide perseverantes, hane Melliflui 
Doetoris sententiam, hoe in gravi diserimine, quasi christianae fortitudinis 
insigne sibi sumant : « Stabimus et pugnabimus usque ad mortem, si ita 
oportuerit, pro (Ecclesia) matre nostra, armis quibus licet ; non scutis et 
gladiis, sed precibus et fletibus ad Deum» (22). 

Ac praeterea eos etiam, qui ob vetus schisma a Nobis seiuncti sunt, et 
quos ceteroguin paterno adamamus animo, ad has effundendas concordes 
preces supplicationesque advocamus, quandoquidem probe novimus eosdem 
almam Iesu Christi Genetricem venerari quam maxime, eiusque intamina- 
tum celebrare conceptum. Cernat eadem Beata Virgo Maria eos universos, 
qui se christianos esse gloriantur, caritatis saltem vinculis coniunctos, sup- 
pliciter oculos, animos, precesque ad ipsam convertere, lucem illam impe- 
trantes, quae mentes superno lumine collustret, atque illam efflagitantes 
unitatem, qua tandem aliguando fiat unum ovile et unus Pastor (23). 

Concordibus autem hisce supplicationibus pia paenitentiae opera con- 
iungantur ; facit enim precationis studium «ut animus sustentetur, instru- 
atur ad fortia, ad divina conscendat; facit paenitentia ut nobismetipsis 
imperemus, corpori maxime, gravissimo, ex veteri noxa, rationis legisque 
evangelicae inimico. Quae virtutes, perspicuum est, aptissime inter se 
cohaerent, inter se adiuvant, eodemque una conspirant, ut hominem caelo 
natum, a rebus caducis abstrahant, evehantque propemodum ad caelestem 
cum Deo consuetudinem » (24). 

Quoniam vero solida, sincera ac tranquilla pax nondum animis, nondum 
populis affulsit, ad eam plene feliciterque adipiscendam ac stabiliendam. 
contendant omnes pie supplicantes, ita quidem ut, quemadmodum Beatis- 
sima Virgo Principem pacis (25) edidit, eadem suo patrocinio suaque tutela 
amico foedere coniungat homines; qui quidem tum solummodo possunt 
serena ea prosperitate perfrui, quam per mortalis huius vitae cursum nobis 
assequi datur, cum nempe non mutuis simultatibus disiungantur, non 
discordiis misere dilacerentur, non minacibus ac formidolosis consiliis in 
adversas compellantur partes, sed, coniunctis fraterno animo dextris, sibi 
invicem illius pacis dent osculum, «quae sit tranguilla libertas» (26), et 
quae, iustitia duce, caritate altrice, ex diversis civium ordinibus, nationibus 
ac gentibus unam efficiat, ut oportet, concordemque familiam. 

Haec flagrantissima vota Nostra, quibus, ut fore omnino confidimus, 
non modo Nostrorum filiorum vota respondebunt libenter, sed eorum etiam 
omnium, quibus christianae humanitatis studium civilisque cultus incre- 
mentum cordi sint, velit Divinus Redemptor, auspice ac deprecatrice 
benignissima Matre sua, quam latissime felicissimeque ad effectum dedu- 
cere. 

Caelestium interea munerum conciliatrix esto, ac paternae voluntatis 
Nostrae testis Apostolica Benedictio, quam vobis singulis universis, Vene- 
rabiles Fratres, itemque clero populoque vestro peramanter in Domino 
impertimus. ' 

Datum Romae, apud S. Petrum, die VIII mensis Septembris, in Festo 
Nativitatis Beatae Virginis Mariae, anno MDCCCCLIII, Pontificatus Nostri 
gquinto decimo. 

PIUS PP. XII 


(21) Cfr. II Cor. 1, 3. 

(22) S. BERN., Epist. 221, 3 ; MIGNE P, L., CLXXXII, 36, 387. 

(23) Cfr. Io. X, 16. 

(24) LEO XIII, Enc. Octobri mense, d. 22 Sept, a 1891 ; Acta Leonis XIII, XI, p. 312. 
(25) Cfr. ISAL., IX, 6. 

(26) CIC., Phil. II, 44. 
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Alloeutio ad illos qui interfuerunt « Primo Symposio Internationali Gene- 
ticae Medicae » Romae die 7 septembris 1953 habito (**) : 


Soyez les bienvenus, Messieurs, vous qui avez voulu profiter de votre 
Primum Symposium Internationale Geneticae Medicae, pour Nous rendre 
visite. Nous répondons à votre délicate attention en manifestant Notre joie 
de pouvoir passer quelques instants avec vous. 

Pendant ces dernières années, un certain nombre de Congrès de scien- 
ces naturelles se sont réunis ici. La caractéristigue de votre science, ce 
qui la distingue parmi d'autres branches de la biologie et de la médecine, 
c'est sa jeunesse. Mais en dépit de son jeune âge, elle se signale par un 
développement rapide et les objectifs à longue portée, on serait presque 
tenté de dire téÉméraires, qu'elle s'est proposés. 

Ces objectifs suscitent un vif intérêt de la part des institutions qui 
s'occupent de homme comme personnalité morale, de sa formation, de 
Yéducation qui doit faconner en lui un caractère mûr, ferme, conscient 
de ses responsabilités, de sa manière de penser et d’agir dans les questions 
décisives pour le temps comme pour léternité. En réponse au souhait 
que de votre part on Nous a adressé, Nous n’avons done pas eru pouvoir 
refuser de vous dire quelques mots au sujet de vos travaux et de vos 
efforts. 

En fait, parmi les branches si diverses de la biologie, les recherches 
les plus dynamiques sont peut-être celles de la génétique, c'est-à-dire 
de la science de la transmission héréditaire de caractères déterminés, qui 
s'effectue d'une génération, à l'autre selon des règles fixes. Dans Notre 
exposé, Nous voudrions d’'abord mentionner quelques points que Nous 
empruntons à la littérature du sujet; ils sont done du domaine de votre 
compétence et Nous vous laissons le soin d'en apprécier lexactitude. A ces 
données, Nous voudrions rattacher quelques considérations de base, qui 
puissent servir de norme pour appréciation métaphysique et morale de tel 
ou tel principe théorique de la génétique actuelle et, plus encore, pour 
leur application dans la réalité de la vie, 


I 


Votre science a fait connaître la cellule initiale d'une nouvelle vie 
engendrée par le moyen de la fécondation. Cette cellule, vous dites qu'elle 
est formée par la fusion des noyaux de deux cellules sexuelles apparte- 
nant aux partenaires de sexe différent. Vous Nous apprenez que le nou- 
vel être vivant se construit à partir de cette cellule initiale par divisions 
cellulaires normales et continues sous la direction des gènes contenus 
dans les noyaux et porteurs de Yhéritage des ancêtres. Mais votre science 
donne une compréhension plus complète et plus profonde de cette cellule 
initiale dans son origine, sa structure, son dynamisme, sa finalité et sa 
richesse intime. Elle y voit à la fois un point d’arrivée et un point de 
départ. Le point d'arrivée d’une longue évolution antérieure et de la trans- 
mission du patrimoine héréditaire des deux branches de la parenté par 
la longue série des générations passées, depuis le début de lespèce en 
question jusqu'au nouvel individu. Le point de départ de la série des 
descendants, auxquels le patrimoine héréditaire peut et doit être transmis 
pour continuer sans cesse la série des générations. 

Les ouvrages de génétique jettent ici un regard sur la profondeur et 
Yétendue de la structure et des lois de la vie: on évoque avec intensité 
à ce propos les mystères de la physique atomique. Ces ouvrages rendent 
compte des résultats acquis jusqu’à ce jour: des faits déjà bien établis, 
mais aussi des nombreux problèmes et des questions qui attendent encore 


(**) A.A.S., vol. XXXXV, p. 596-607. 
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une solution tant au point de vue de la théorie que de son application 
pratique. 

La génétique ne renseigne pas seulement sur les faits, mais aussi sur 
la nature et les lois de l'hérédité. La transmission du patrimoine héré- 
ditaire, dit-elle, s'effectue selon des lois strictes, dont certaines sont bien 
connues, tandis que d'autres demandent un examen plus approfondi. Les 
lois mendéliennes, établies d'abord par l'Augustin Gregor Mendel qui a 
bien mérité de votre science et à qui on a dédié un Institut scientifique, 
dans la ville de Rome, sont des schèmes de la transmission et de la répar- 
tition aux descendants des éléments porteurs de l'hérédité, c'est-à-dire des 
gènes. C'est un groupe de gènes qui se trouvent dans le noyaux des cellules 
sexuelles, qui constitue le support matériel des caractères. La génétique 
affirme que l'héritage comprend l'ensemble des gènes de tous les chromo- 
somes des cellules sexuelles ; elle indique les multiples combinaisons que 
produit la rencontre des gènes transmis ; elle parle d’homozygotes et d’hété- 
rozygotes ; elle attire l'attention sur le fait que dans les hétérozygotes, 
c'est-à-dire lors de la rencontre de gènes porteurs de variétés des mêmes 
caractères, il arrive que certains gènes aient pour ainsi dire le dessous, les 
gènes «récessifs», et soient supplantés par les autres, les « dominants ». 
Cependant ils se conservent intégralement dans Yhéritage et sont transmis 
avec lui si bien que, aux générations suivantes, en l'absence de gènes domi- 
nants, ils peuvent réapparaître dans toute leur ancienne fraîcheur. 


Vos ouvrages soulignent une caractéristique de la transmission héré- 
ditaire : les gènes se montrent quasi inattaquables et d'une immutabilité 
rigide. On aurait prouvé des milliers de fois que, p. ex. des aptitudes 
acquises ou des mutilations ne les modifient pas et ne passent pas à la 
postérité. La littérature du sujet désigne cette opinion sous le nom de 
«génétique classique». Néanmoins récemment les généticiens russes 


Pauraient contestée et auraient nié la stabilité des facteurs héréditaires. 


Cependant tous reconnaissent sans contestation la capacité d'adapta- 
tion et de réaction des facteurs héréditaires vis à vis des circonstances 
extérieures, en particulier des différents climats. Ainsi une seule et même 
plante, avec le même patrimoine, pourrait prendre suivant les climats une 
apparence tellement différente que le profane la regarderait comme une 
plante d'une autre espèce. La génétique dit ici : le patrimoine ne contient 
fondamentalement aucune forme extérieure, mais seulement la capacité 
de réagir aux différents climats par telle ou telle forme extérieure ; le 
patrimoine ne contiendrait donc ainsi qu’une norme de réaction. 


De telles modifications, explique la génétique, ne sont pas rares dans 
le processus de l'hérédité; il n'y a là cependant aucun changement dans 
les éléments constitutifs du patrimoine. Les êtres vivants recoivent leurs 
caractéristiques individuelles, le « phénotype », du patrimoine et du monde 
ambiant. Le patrimoine, affirme-t-on, est plus ou moins plastique en ce 
sens qu’il peut être faconné par le monde ambiant. Chaque vivant, dans 
son état définitif, est le résultat de la collaboration du patrimoine et du 
milieu. Ni le milieu ni le patrimoine ne sont tout. 


Cependant il existe aussi, toujours d'après la génétique, des change- 
ments dans le patrimoine lui-même et qu'on appelle « mutations». Elles 
se produisent d'une manière essentiellement différente des modifications. 
Les gènes, ces molécules géantes très compliquées peuvent subir un chan- 
gement de structure par lintervention de divers agents naturels. Ainsi, 
p. ex, sous l'action des rayons cosmiques. La molécule-gène modifiée dans 
sa structure fait apparaître dans les organismes en croissance des carac- 
tères différents. Les caractères de l'être vivant, et ils sont des milliers, 
peuvent muter presque tous. On peut aussi déclancher artificiellement les 
mutations, p. ex, par certaines irradiations des cellules reproductrices, sans 
que l'on puisse cependant déterminer d'avance le résultat de telles inter- 
ventions. Au moyen des mutations, la nature et l'homme peuvent produire 
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des « élites ». L’être adapté et armé pour la vie s’affirme devant les autres 
moins bien équipés. Souvent il arrivera que ces derniers dégénèrent, péris- 
sent et disparaissent. 

Le fait et la théorie des modifications et des mutations montrent donc 
que linviolabilité du patrimoine, dont on a parlé au début, subit cepen- 
dant une certaine altération. 

Ce que la biologie, et la génétigue en particulier, disent sur les cellules 
germinales, les facteurs de l’hérédité, les modifications, les mutations et. 
la sélection dépasse les individus et les diverses espèces et déborde sur la 
question de lorigine et de Févolution de la vie en général et de Y'ensemble 
de tous les vivants. On pose la question : cet ensemble est-il constitué par 
le fait que tous les vivants proviennent d'un être unique et de son germe 
inépuisable par voie de descendance et d’évolution selon la manière et 
sous les influences que l'on a indiquées ? La question des grands ensembles 
expligue pourquoi les ouvrages de certains généticiens associent la théorie 
de Y'hérédité et celles de ’évolution et de la descendance. L’une déborde 
sur les autres. 

Dans les ouvrages récents de génétique, on lit que rien n’explique 
mieux la connexion de tous les vivants que l'image d'un arbre généalo- 
gique commun. Mais en même temps on fait remarquer qu’il ne s'agit là 
que d'une image, d'une hypothèse, et non d’un fait démontré. On ecroit 
même devoir ajouter que si la plupart des chercheurs présentent la doctrine 
de la descendance comme un «fait», ceci constitue un jugement hâtif. On 
pourrait très bien formuler aussi d'autres hypothèses. On dit en outre que 
des savants réputés le font sans pour cela contester que la vie ait évolué 
et que certaines découvertes puissent être interprétées comme des préfor- 
mations du corps humain. Mais, continue-t-on, ces chercheurs ont souligné 
de la manière la plus nette qu’à leur avis on ne sait absolument pas encore 
ce que signifient réellement et exactement les expressions « Évolution », 
« descendance », « passage » ; que, par ailleurs on ne connaît aucun proces- 
sus naturel par lequel un être en produit un autre de nature différente ; 
que le procédé par lequel un espèce en engendre un autre reste parfaite- 
ment impénétrable, malgré les nombreux stades intermédiaires ; qu'on n’a 
pas encore réussi expérimentalement à faire sortir une espèce d'une autre 
espèce ; et finalement que nous ne saurions absolument pas à quel endroit 
de l'évolution Phominidé a passé tout-à-coup le seuil de l’'humanité. On 
signale encore deux découvertes singulières au sujet desquelles la contro- 
verse jusqu'à présent ne se serait pas encore calmée ; il ne s’'agirait pas ici 
du degré avancé d'évolution du matériel découvert mais de la datation de 
la couche géologique. La conclusion dernière qu’on en tire est celle-ci: 
selon que l'avenir montrera lexactitude de lune ou de l'autre interpré- 
tation, l'image usuelle de Y’humanité y trouvera une confirmation ou bien 
il faudra s'en donner une image toute nouvelle. On croit devoir dire que 
les recherches sur lorigine de l'homme sont encore à leurs débuts; la 
représentation que l'on s'en fait actuellement ne pourrait pas être consi- 
dérée comme définitive. Voilà ce que l'on dit des relations entre la théorie 
de l'hérédité et celle de Y'évolution. 

La littérature de la génétique montre que celle-ci n'a pas seulement 
un intérêt théorique, c'est-à-dire lenrichissement de nos connaissances 
sur la nature et son activité, mais qu'elle possède en même temps une 
haute valeur pratique : d'abord, dans le domaine des êtres privés de raison, 
elle permet une utilisation meilleure au profit de Y’homme du règne végétal 
et animal. à 

Mais pour l'homme aussi, les lois de Y'hérédité sont lourdes de signi- 
fieation. La cellule initiale du nouvel homme est déjà, au premier moment 
et au stade initial de son existence, d'une architecture étonnante et d'une 
spécificité des structures incroyablement riche. Elle est pleine de dyna- 
misme téléologique gouverné par les gènes, et ces gènes sont le fondemient 
de tant de bonheur ou de malheur, de ressources vitales ou de langueur, de 
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force ou de démission. Cette considération explique que les recherches sur 
’'hérédité rencontrent toujours plus d'intérêt et de points d'application. On 
essaie de garder ce qui est bon et valable, de l'affermir, de le promouvoir 
et de le perfectionner. Il faut prévenir la détérioration des facteurs hérédi- 
taires: autant que possible, il faut remédier aux déficiences déjà mani- 
festées et prendre garde que les facteurs héréditaires de moindre valeur 
s’abîment encore plus par la fusion avec ceux d'un partenaire homozygote. 
Par contre, il faut veiller à ce que les caractères positifs de pleine valeur 
s’unissent avec un patrimoine héréditaire semblable. 

Telles sont les tâches que se proposent la génétique et l'eugénique. 
De là, leur spécialisation extraordinaire jusqu'à la génétigue des grou- 
pes sanguins, l'étude des jumeaux et la génétique des jumeaux. 

Voilà ee que Nous voulions emprunter à votre branche sans vouloir 
exprimer Notre opinion. L'appréciation des questions purement spécifiques 
est laissée à la compétence de votre science. Notre exposé avait pour but 
de fixer une base commune, sur laquelle Nous pourrions développer les 
considérations de principe que Nous voudrions ajouter maintenant. 


II 


Les exigences fondamentales de la connaissance scientifique sont la 
vérité et la véracité. 

La vérité doit s'entendre comme l'accord du jugement de homme 
avec la réalité de l'être et de l'action des choses elles-mêmes, par oppo- 
sition avec les représentations et les idées que l'esprit y introduit. Il régnait 
et il règne encore aujourd’hui une conception, selon laquelle le message 
que la réalité objective donne d'elle-même pénètre dans esprit comme à 
travers une lentille et, en cours de route, se modifie qualitativement et 
quantitativement. On parle, en ce cas, de pensée dynamique, qui imprime 
sa forme à Yobjet, par opposition à la pensée statigue qui le reflète simple- 
ment, à moins que, par principe, on ne prétende que la première est le seul 
type possible de connaissance humaine. La vérité serait alors en fin de 
compte l'accord de la pensée personnelle avec l'opinion publique ou scienti- 
figue du moment. 

La pensée de tous les temps, basée sur la saine raison, et la pensée 
chrétienne en particulier sont conscientes de devoir maintenir le principe 
essentiel : la vérité est accord du jugement avec Y'être des choses déter- 
miné en lui-même — sans devoir nier pour cela ce qui dans la conception 
de la vérité citée plus haut et erronée dans son ensemble est en partie 
justifiable. Nous avons aussi touché cette question dans Notre Encyclique 
« Humani generis» du 12 août 1950 et insisté alors sur un point que Nous 
eroyons devoir répéter ici: la nécessité de garder intactes les grandes lois 
ontologiques, parce que, sans elles, il devient impossible de comprendre la 
réalité : Nous pensons surtout aux principes de contradiction, de raison 
suffisante, de causalité et de finalité. 

Vos écrits Nous permettent de supposer que vous êtes d'accord avec 
Notre conception de la vérité. Vous voulez dans vos recherches atteindre 
la vérité et vous baser sur elle pour tirer vos conclusions et bâtir vos 
systèmes. Vous admettez done qu'il v a des faits objectifs, et que la science 
a la possibilité et lintention de comprendre ces faits, non d'’élaborer des 
phantasmes purement subjectifs. 

La distinction entre les faits certains et leur interprétation ou leur 
systématisation est aussi fondamentale pour le chercheur que la définition 
de la vérité. Le fait est toujours vrai, parce qu’il ne peut y avoir d'erreur 
ontologigue. Mais il n'en va pas ainsi sans plus dans son élaboration 
scientifique. Ici, on court le danger de formuler des conclusions prématurées 
et de commettre des erreurs de jugement. 

Tout cela impose le respect des faits et de l'ensemble des faits, la 
prudence dans Yénonciation de propositions scientifiques, la sobriété du 
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jugement scientifique, la modestie si appréciée chez le savant et qu’ins- 
pire la conscience des limites du savoir humain ; cela favorise l'ouverture 
d'esprit et la docilité du véritable homme de science bien éloigné de tenir 
à ses propres idées, quand elles s’'avèrent insuffisamment fondées et, fina- 
lement, cela conduit à examiner sans parti-pris les opinions d’autrui et à 
les juger. 

Quand on possède cette disposition d’âme, au respect de la vérité s’unit 
tout naturellement la véracité, c'est-à-dire l'accord entre les convictions 
personnelles et les positions scientifiques exprimées par la parole et l'écrit. 

L'exigence de vérité et de véracité appelle encore une observation à 
propos de la connaissance scientifique: il est rare qu'une seule science 
s'oecupe d'un objet déterminé. Elles sont souvent plusieurs, qui le traitent 
chacune sous un aspect différent. Si leur enquête est correcte, la contra- 
diction entre leurs résultats est impossible, car cela supposerait une con- 
tradiction dans la réalité ontologique. Or la réalité ne peut se contredire. 

Si malgré tout il surgit des contradictions, elles ne peuvent résulter 
que d'une observation fautive ou de l'interprétation erronée d'une obser- 
vation exacte, ou encore du fait que le chercheur, dépassant les limites 
de sa spécialité, s'est avancé sur un terrain qu'il ne connaît pas. Nous pen- 
sons que cette indication aussi s'impose avec évidence à toutes les sciences. 

Si donc la théorie de l’hérédité, appuyée sur la connaissance de la 
structure du noyau cellulaire — et récemment aussi de la structure du 
cytoplasme — et des lois immanentes de la transmission héréditaire, est 
capable de dire pourquoi un homme présente des caractères déterminés, 
elle n'est pas encore en état pour autant d'expliquer toute la vie de cet 
homme. Elle a besoin d'être complétée par d'autres sciences au moment où 
se pose la question de l'existence et de lorigine du principe spirituel de 
la vie, ’âme humaine, essentiellement indépendante de la matière. Les 
conclusions de la génétique sur la cellule initiale et le développement du 
corps humain par division cellulaire normale sous la direction des gènes, 
ce qu'elle affirme sur les modifications, les mutations, la collaboration du 
patrimoine et du milieu ne suffit pas à expliquer l'unité de la nature de 
Phomme, sa connaissance intellectuelle et sa libre détermination. La géné- 
tiqgue comme telle ne peut rien dire sur le fait qu'une âme spirituelle s'unit, 
dans l'unité d'une nature humaine, à un substrat organique qui jouit d'une 
autonomie relative. La psychologie et la métaphysique ou ontologie doivent 
intervenir ici non pour s’opposer à la génétique, mais en accord avec elle, 
en reprenant mais aussi en complétant substantiellement ses données. Par 
contre, la philosophie ne peut pas non plus négliger la génétique, lorsque, 
dans l'analyse des activités psychiques, elle entend rester en contact avec 
la réalité. On ne peut vouloir déduire tout le psychisme, pour autant qu’il 
est conditionné par le corps, de l’« anima rationalis» comme «forma cor- 
poris » et affirmer que la « materia prima» amorphe recoit toutes ses déter- 
minations de l'âme spirituelle créée immédiatement par Dieu, et rien des 
gènes contenus dans le noyau cellulaire. 

La multiplicité et la diversité des sources de connaissance appellent 
encore l'attention sur un fait d'une importance décisive, la distinction 
entre le savoir acquis par l'étude personnelle et celui que l'on doit au 
labeur d’autrui, donc à son témoignage. Quand on est sûr que ce témoi- 
gnage est digne de foi, il constitue une source normale de connaissance, 
dont ni la vie pratique ni la science ne peuvent se passer. Abstraction 
faite de la nécessité impérieuse de recourir tant et tant de fois au témoi- 
gnage d'autrui, lattitude d'âme indiquée plus haut chez le vrai savant 
Pamêne à constater que, sur son terrain, le spécialiste éprouvé entretient 
toujours avec la vérité objective une familiarité plus étroite que n'importe 
quel profane. 

Nous ne pouvons Nous empêcher d’appliquer au témoignage de Dieu, 
ce que Nous venons de dire du témoignage humain. La Révélation, et 
done le témoignage formel et explicite du Créateur, touche aussi cer- 
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tains domaines des sciences naturelles et certaines thèses de votre spé- 
cialité, comme la théorie de la descendance. Or, le Créateur satisfait au 
suprême degré Yexigence de vérité et de véracité. Jugez donc vous-mêmes 
sil est conforme à l'objectivité scientifique de décliner ce témoignage, 
alors que sa réalité et son contenu offrent toutes les garanties. 

En ce qui concerne la théorie de la descendance, la question essentielle 
est ici celle de Yorigine de Yorganisme physique de l'homme (non de son 
âme spirituelle). Si vos sciences s’'occupent avec diligence de ce problème, 
la théologie, science qui a pour objet la Révélation, lui a accordé aussi 
une attention très vive. Nous-même, par deux fois, en 1941 déjà dans 
une allocution à Notre Académie des Sciences (1) et en 1950 dans V'Ency- 
clique citée tantôt (2), Nous avons invité à pousser les recherches dans 
Yespoir d'enregistrer peut-être un jour des résultats assurés, car, jusqu’à 
présent, rien de définitif n'a été obtenu. Nous avons exhorté à traiter ces 
questions avec la prudence et la maturité de jugement qu’exige leur grande 
importance. Des ouvrages de votre spécialité, Nous avons tiré une citation 
où, après avoir envisagé toutes les découvertes actuelles et opinion des 
spécialistes à leur sujet, on incitait à la même sobriété, et où on réservait 
un jugement définitif, 

Si vous réféchissez à ce que Nous avons dit de la recherche et de la 
connaissance scientifique, il devrait être entendu que ni du côté de la 
raison, ni du côté de la pensée orientée dans le sens chrétien, on ne met 
des barrières à la recherche, à la connaissance, à laffirmation de la vérité. 
Il y a des barrières, mais elles ne servent pas à emprisonner la vérité. Elles 
ont pour but d'empêcher que des hypothèses non prouvées soient prises 
pour des faits établis, que l'on oublie la nécessité de compléter une source 
de connaissance par une autre et qu’on interprète erronément Yéchelle des 
valeurs et le degré de certitude d'une source de connaissance. C'est pour 
éviter ces causes d'erreur qu'il y a des barrières ; mais il n'y a pas pour la 
vérité. 

La génétique ne possède pas seulement une importance théorique ; 
elle est aussi Éminemment pratique. Elle se propose de contribuer au 
bien des individus et à celui de la communauté, au bien commun. Elle 
veut s’acquitter de cette tâche principalement sur deux terrains, celui 
de la physiologie génétique et celui de la pathologie génétique. 

C'est un fait d'expérience que les dispositions naturelles, bonnes ou 
défectueuses, influencent très fortement l'éducation de homme et sa con- 
duite future. Sans doute le corps avec ses aptitudes et ses organes n'est 
que linstrument, tandis que âme est Yartiste qui joue de cet instrument ; 
sans doute l'habileté de l'artiste peut compenser maint défaut de Y'instru- 
ment ; mais on joue mieux et plus facilement sur un instrument parfait ; 
et lorsque sa qualité descend en dessous d'une limite déterminée, il devient 
absolument impossible de l'utiliser — sans tenir compte du fait que, en 
dehors de toute comparaison, le corps et l'âme, la matière et lesprit 
constituent dans Y’homme une unité substantielle. 

Mais cependant, pour en rester à cette comparaison, la génétique en- 
seigne à mieux comprendre l'instrument dans sa structure et ses varia- 
tions et A le mettre en état de mieux jouer. En observant la lignée d'un 
homme, on peut, à condition de rester dans certaines limites, établir le 
diagnostic des dispositions qu'il a reus dans son patrimoine et le pronostic 
des caractères hérités qui se manifesteront en bien et, ce qui est encore 
plus important, de ceux aussi dui trahissent une tare héréditaire, 

Aussi limitée que puisse être l'influence directe sur le patrimoine héré- 
ditaire, la génétique pratique n'est pas du tout réduite au rôle de spectateur 
passif. La vie quotidienne déjà montre les effets extrêmement nuisibles 
de certaines facons d'agir des parents dans la transmission naturelle de 


(1) 30 Nov. - Acta Ap. Sedis, a. XXXIII, 1941, p. 506, 
(2) Acta Ap. Sedis, a. XLI. 1950, p. 575 s. 
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la vie. De tels procédés avec les intoxications et les infections qu’ils provo- 
quent sont à prohiber autant que possible et la génétique cherche et indique 
les moyens d'atteindre ce but. Ses conclusions portent en particulier sur 
les combinaisons de patrimoines de diverses lignées : elle signale celles qu’il 
faut favoriser, celles que l'on peut tolérer et celles que l'on doit déconseiller 
au point de vue de la génétique de l'eugénique. 

La tendance fondamentale de la génétique et de Yeugénique est d’in- 
fluencer la transmission des facteurs héréditaires pour promouvoir ce 
qui est bon et éliminer ce qui est nocif ; cette tendance fondamentale est 
irréprochable au point de vue moral. Mais certaines méthodes pour attein- 
dre le but donné et certaines mesures de protection sont moralement con- 
testables, de même par ailleurs qu’une estime déplacée pour les fins de 
la génétique et de l'eugénique. Permettez-Nous de citer les déclarations 
d'un des plus importants généticiens actuels: dans une lettre qu'il vient 
de Nous adresser, il regrette que, malgré ses progrès énormes, la génétique 
«au point de vue technique et analytique se soit empétrée dans de multi- 
ples erreurs doctrinales, telles que le racisme; le mutationnisme appliqué 
à la phylogénèse pour expliquer en termes modernes Y'évolutionnisme 
darwinien, le contrôle des naissances de tous les tarés ou présumés tels par 
des moyens préventifs ou des pratiques abortives, Yobligation du certificat 
prénuptial, etc. ». 

En fait, il est certaines mesures de défense génétiques et eugéniques 
que le bon sens moral, et la morale chrétienne surtout, doivent rejeter 
en principe comme en pratique. 

Au nombre des mesures qui lèsent la moralité, on compte le « racisme » 
déjà cité, la stérilisation eugénique. Notre prédécesseur Pie XI et Nous- 
même avons été amenés à déclarer contraire à la loi naturelle non seule- 
ment la stérilisation eugénique, mais toute stérilisation directe d'un inno- 
cent, definitive ou temporaire, de ’homme ou de la femme. Notre opposi- 
tion à la stérilisation était et reste ferme, car, malgré la fin du « racisme », 
on n'a cessé de desirer et de chercher à supprimer par la stérillisation une 
descendance chargée de maladies héréditaires. 

Un autre chemin conduit au même but: linterdiction du mariage ou 
son impossibilité physique par l'internement de ceux dont I'hérédité est 
tarée sont également à rejeter. L’objectif poursuivi est bon en soi, mais 
le moyen de lobtenir Ièse le droit personnel à contracter et à user du 
mariage. Quand le porteur d'une tare héréditaire n'est pas apte à se con- 
duire humainement, ni par conséquent à contracter mariage, ou lorsque 
plus tard il est devenu incapable de revendiquer par un acte libre le droit 
acquis par un mariage valide, on peut Yempêcher d'une manière licite de 
procréer une nouvelle vie. Hors de ces cas, linterdiction du mariage et 
des rapports matrimoniaux pour des motifs biologiques, génétiques et eugé- 
niques est une injustice, quel que soit celui qui porte cette interdiction, 
un particulier ou les pouvoirs publics. 

Certainement, on a raïson, et dans la plupart des cas le devoir, de 
faire remarquer à ceux qui sont certainement porteurs d'une hérédité 
três chargée, quel fardeau ils sont sur le point de s’imposer à eux-mêmes, 
au conjoint et à leur descendance ; ce fardeau deviendra peut-être intolé- 
rable, Mais déconseiller n'est pas interdire. Il peut y avoir d'autres motifs, 
surtout moraux et d'ordre personnel, qui Yemportent tellement qu’ils 
autorisent à contracter et à user du mariage même dans les circonstances 
indiquées. 

Pour justifier la stérilisation eugénique directe ou lalternative de 
Pinternement, on prétend que le droit au mariage et aux actes qu’il im- 
plique n'est pas atteint par la stérilisation, même prénuptiale, totale et 
certainement definitive. Cet essai de justification est condamné à Yéchec. 
Si, pour un esprit sensé, le fait en question est douteux, linaptitude au 
mariage est elle aussi douteuse et c'est le moment d'appliquer le principe 
que le droit de se marier persiste aussi longtemps que le contraire n'est 
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pas prouvé avec certitude. Aussi dans ce cas, le mariage doit être permis ; 
mais la question de sa validité objective reste ouverte. Si par contre il ne 
subsiste aucun doute sur le fait susdit de la stérilisation, il est prématuré 
d’affirmer que le droit au mariage n’est malgré cela pas mis en question 
et, en tout cas, cette assertion permet les doutes les plus fondés. 

Il reste à parler des autres tentatives aberrantes pour éviter les tares 
héréditaires et que le texte cité appelle « moyens préventifs et pratiques 
abortives». Elles n’entrent même pas en question pour l'indication eugé- 
nique, parce qu'elles sont en soi à rejeter. 

Voilà, Messieurs, ce que Nous avions à vous dire. Les buts pratiques 
que poursuit la génétique sont nobles, dignes d'être reconnus et encou- 
ragés. Puisse-t-elle seulement dans lappréciation des moyens destinés à 
réaliser ces buts rester toujours consciente de la différence fondamentale 
entre le monde végétal et animal, d'une part, et Yhomme d'autre part. 
Là, les moyens d'améliorer les espèces et les races sont à son entière dis- 
position. Tei par contre, dans le monde de l'homme, elle a toujours devant 
elle des êtres personnels, aux droits intangibles, des individus qui de leur 
côté sont tenus par des normes morales inflexibles, quand ils exercent leur 
aptitude à susciter une nouvelle vie. Ainsi, le Créateur lui-même a établi 
dans le domaine moral des barrières, qu’il n'appartient à aucun pouvoir 
‚humain de lever. 

Puisse votre science trouver dans la moralité publique et l'ordre social 
un appui ferme quand il s'agit pour la vie matrimoniale des hommes 
sains et normaux, et pour la vie matrimoniale en général, de pouvoir se 
développer facilement et librement d'après les lois que le Créateur lui- 
même a écrites dans le coeur de l'homme et qu’il a confirmées par sa 
Révélation. Peut-être trouverez-vous ici le secours le plus précieux pour 
vos efforts, auxduels Nous souhaitons et sur lesquels Nous appelons les 
plus abondantes bénédictions de Dieu. 


„MNotae TSibliographicae 


Lectuur-Repertorium. Auteurslijst bevattende 23.000 bio-bibliografische 
nota's en 3.000 portretten van auteurs behorende tot de Nederlandse en de 
algemene literatuur, met waarde- en vakaanduiding van 90.000 literaire en 
vulgariserende werken, samengesteld door het A.S.K.B. onder redactie van 
J. BAERS, pr. en P. HARDY. Tweede en definitieve uitgave, 3 dn : 2° deel 
(H-R) — Uitgave van het Algemeen Secretariaat voor Katholieke Boeke- 
rijen, Cuylitsstraat 27, Antwerpen ; Vlaamsche Boekencentrale, Antwerpen ; 
Nederland's Boekhuis, Tilburg, 1953. 


Een jaar geleden bespraken wij in dit tijdschrift de uitgave van het 
eerste deel van de definitieve uitgave van Lectuurrepertorium (Coll. Gan- 
dav., 1952, blz. 272). Graag trekken wij bij het verschijnen van het tweede 
deel, nog eens de aandacht van onze lezers op dit monument van Vlaamse 
werkkracht, uitgegeven door het « Algemeen Secretariaat voor Katholieke 
Boekerijen» (Cuylitstraat, 27, Antwerpen), onder redactie van Z. E. H. 
Joris Baers en zijn medehelper Paul Hardy. 

Wij noemden dit werk een monument ; dit is het in de eminentste zin 
van het woord ; het is zelfs meer dan dat. Een monument bewonderen wij 
omdat het kunstgehalte bezit in zichzelf, omdat het een symbool is van een 
geestelijk levende grootheid uit het verleden, en omdat het een richting 
wil aanduiden, langs welke kant de toekomst moet opgebouwd worden. 
Dat alles kan men in sterke mate toepassen op Lectuurrepertorium. In zijn 
minitieuze veelzijdige ontleding van auteurs en boeken is het zeker een 
machtige uiting van de menselijke geest en zijn werkkracht, en in die zin 
dan ook een hoogste uiting van kunst. Het is meer dan een symbool van een 
geestelijk-levende grootheid, zoals een standbeeld dat door de uitbeelding 
van de uiterlijke trekken van een persoon, iets van diens ziel wil weerge- 
ven. Hier worden duizenden scheppingen van literaire aard en dan ook 
hun auteurs uitgebeeld, niet in hun lichamelijke vorm, maar in hun ethi- 
sche, aesthetische en wetenschappelijk gehalte ; het monument is afge- 
werkt zoveel het maar kan. En ten laatste wil dit monument, niet alleen 
een wegwijzer zijn, die in het algemeen de richting aanduidt van de te 
volgen weg, maar het is een dagelijkse veilige gids, die voorbehoedt, waakt 
en vormt in de doolhof van gedachten en strevingen, die door de huidige 
literatuur worden verspreid en waarvan onze samenleving zo sterk de in- 
vloed ondergaat. Voor ieder boek, roman, toneel of essay wordt de morele 
richting en strekking aangegeven, de weg die de opvoeders voor de hun 
toevertrouwden, en de zelfstandigen voor hun eigen geweten, te volgen 
hebben. 

Naast zijn artistieke, literair-historische, en documentaire waarde, 
hebben wij in dit tijdschrift vooral de morele waarde te onderlijnen. Er 
werd aan de informatie aangaande de morele waarde van elk boek afzon- 
derlijk van Rooms-katholiek standpunt uit buitengewone zorg besteed. Het 
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aangegeven moreel oordeel beperkt zich niet tot algemene aanduidingen 
of een werk al dan niet strookt met de moraal, of voor de bepaalde leef- 
tijd; er komen zeer bijzondere nuanceringen bij, zoals het feit van aan- 
wezigheid of afwezigheid van godsdienstige geest, van sensatiezucht, van 
materialistische geest, het feit van paedagogisch verantwoord te zijn of 
niet enz. Deze meer nauwkeurige kwalificaties worden door speciale nuan- 
ceringstekens naast de conventionele cijfers uitgedrukt. Men hoeft ook 
maar even de kort noticen te lezen bij enkele schrijvers om van de veel- 
zijdigheid van deze morele informatie overtuigd te zijn. 

Om deze reden vooral kan het in handen van priesters en opvoeders 
niet gemist worden. Wie immers enige verantwoordelijkheid draagt, komt 
heden ten dage noodzakelijk in aanraking met het lectuurprobleem ; het 
is hen onmogelijk alle boeken zelf te lezen en er een juist oordeel over te 
vellen ; het A. S. K. B. deed het in hun plaats en stelt de opvoeders in de 
mogelijkheid de gewenste voorlichting te geven : daarom onze dank aan de 
pioniers van dit werk door een ruime verspreiding van Lectuurreperto- 
rium ! 

M. F. 


P.F. CEUPPENS O.P., Quaestiones selectae ex epistulis S. Pauli, Turijn - 
Rome, Marietti, 1951, 21 X 15 cm., 234 blz. 

Een klassieke degelijke uiteenzetting van de inleidingskwestie betref- 
fende Paulus’ leven en brieven en van de exegese van de Rom. 1, 18-23 ; 3, 
21-30 ; 5, 12-21 (+ de kwestie van het polygenisme) ; 8, 28-30 ; 1 Cor. 11, 
17-34 ; 12, 31 b - 31, 13; 15, 1-58 ; Eph. 1,3-3, 21 ; Col. 1, 14-15 ; 2, 9 ; Phil. 
2,6-11 ; Hebr. 5,1-10 ; 7, 1-28. Practische indices. 


S. THOMAE AQUINATIS super Evangelium S. Matthaei lectura, cura 
P.R. CAI O.P., ed. V revisa, Rome, Marietti, 1951, 24 X 17 cm, 429 blz. 

Bondige commentaar van St Thomas op Mt., waarschijnlijk zijn eerste 
exegetisch werk (Parijs, ca 1256-1259), zorgvuldig uitgegeven, met inlei- 
ding en uitgebreide indices. 


P.J. GENNARO OF.M., Exegetica in prologum Joannis sec. maximos 
Ecclesiae doctores anti-quitatis christianae (Studia Antoniana, 4), Rome, 
Pont. Atheneum Antonianum, via Merulana, 124, 1952, 25 X 17 cm., 192 blz. 

De stijgende belangstelling der laatste jaren (cfr P. Boismard, in RB) 
voor de patristische gegevens betreffende Jo (tekstkritiek en exegese) had 
genoegen kunnen vinden in de titel van deze dissertatie, zij zal het minder 
in de inhoud. Het had namelijk nuttig geweest de patristische gegevens uit 
de eerste eeuwen te verzamelen, maar S. heeft, helaas, zijn onderzoek 
slechts laten lopen van de 4° tot de 6° e. De Vaders uit deze eeuwen, met 
uitzondering van Chrysostomus en Hieronymus, zijn te zeer theologen die 
Jo in functie van hun theologisch systeem interpreteren (Athanasius, 
Basilius, Ambrosius, Augustinus). S. zelf stelt zich trouwens meer op theo- 
logisch dan op exegetisch standpunt; hij beperkt zijn onderzoek tot vier 
hfdst. : de aeterna Verbi generatione, Verbum in creatione, testimonium 
Joannis praecursoris, de Verbi incarnatione. Voor het geval Liogos ware het 
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interressant geweest na te gaan hoe de Logos, bij Jo de historische Gods- 
openbaring in Christus, terwille van de christologische strijd stilaan het 
Verbum mentis is geworden. Vermoedelijk zijn hieromtrent de meest in- 
teressante gegevens in de periode te vinden, die aan de hier behandelde 
voorafgaat. Tenslotte is de verzameling van gegevens uit de 4°-6° eeuw 
nogal mechanisch aangelegd. 


J. TYCIAK, Prophetie und Mystik. Eine Deutung des Propheten Isaias, 
Düsseldorf, Patmos-Verlag (1953), 20 X 13 cm, 93 blz., D.M. 4.80. 


Oorspronkelijk Adventsvoordrachten te Köln-Kriel, behoort deze 
Isaias-verklaring tot het genre der religieuze, stijlvolle bezinning bij de Bij- 
bel (cfr Claudel), en is minder een verklaring van de Bijbel. Eerst een al- 
gemene karakterisering van profetie tegenover mystiek, daarna een reduc- 
tie van Isaias tot zijn roepingsvisioen (overigens onvoldoende begrepen), 
verder beschouwingen over de profeet van de Menswording, waarbij 
de religieuze diepte en de actuele waarde van Is. 7-9 niet tot hun recht 
komen en bovendien de Emmanuel zonder aarzeling verbroedert met de 
Ebed Jahweh, en tenslotte een laatste voordracht over de universaliteit van 
het Godsrijk. Laten wij liever de religieuze boodschap uit de Bijbel halen 
dan onze religiositeit aan de Bijbel te oefenen. 


F.M. MOSCHNER, Das Himmelreich in Gleichnissen, Betrachtungen zu 
neutestamentlichen Texten, Freiburg i.B., Herder 1952, 19 X 13 cm, 364 
blz, geb. DM. 12.50. 

Deze verzameling meditaties op de parabelwoorden en -handelingen 
van Jesus is vrome bezinning in de trant van de Kerkvaders en de mystie- 
kers. Niet dat S. zich zoveel vrijheden permitteert als sommige onder hen, 
— hij doet zijn best om de letterlijke zin van de parabels te vatten, — maar 
toch is zijn bezinning niet altijd een loutere verdieping van de oorspronke- 
lijke evangelietekst. Toch zal de meditatie ervan de gelovigen dichter bren- 
gen bij de werkelijkheid van het Godsrijk en hen inwijden in de atmosfeer 
van de evangelieteksten. 


M. SAPONARO, Jésus. Récit traduit de l'italien par G. Delacroix, 
Brussel, Ed. Ch. Dessart, 31, rue Montagne aux Herbes Potagères, 19 X 13 
cm. 340 pp, 96 Fr. 


Het is niet eenvoudig een leven van Jesus te schrijven. Daartoe is wat 
meer nodig dan een Italiaans journalist te zijn met een knappe pen en een 
poëtisch gemoed. S. heeft wel een levendige schets gemaakt van het decor, 
maar, naar mijn mening, niet van Jesus. De romancier komt trouwens af en 
toe sterk door. Het boek draagt geen inprimatur, maar de uitgever heeft, 
om argwaan tegen te gaan, een nota met het boek meegezonden, waarin 
hij het oordeel van een Jezuiet in de Civiltà Cattolica weergeeft. Dit oor- 
deel is vrij gunstig en bevat slechts hier en daar een lichte reserve. In geen 
geval wens ik het werk aan te bevelen : ik houd mij liever aan het beeld 
van de evangeliën dan aan een vie romancée die mij af en toe herinnerde 
aan de apocriefen. 
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R. KNOX, Richesses de Ancien Testament, Brugge, Desclée de Brou- 
wer, 1953, 20 X 13 cm, 192 blz, 57 Fr. 

S. is bekend om zijn vertaling van de Bijbel in het Engels. Bovendien 
is hij, naar het schijnt, een flink predikant. Dit boekje bevat instructies die 
hij gaf in een priesterretraite. Zij gaan uit van een schrifttekst of een feit 
uit de heilsgeschiedenis, hoewel S. zich niet beperkt tot een commentaar. 
Meestal zelfs gaat zijn aandacht naar vrome toepassingen dan wel naar een 
uitdiepen van de eigen religieuze zin van het bijbelgegeven. Anderzijds 
zijn deze preken wel levendig en origineel. 


MGR GARONNE, Psaumes et Prière, Toulouse, Ed. de l'Apostolat de la 
Prière, 9, rue Monplaisir, 1952, 16,5 X 13 cm, 12 blz, 220 fr. Fr. 


Algemene practische consideraties voor het bidden der psalmen, met 
een bloemlezing voor de verschillende tijden van het liturgisch jaar. 


H. DE LUBAG, S.J., Katholicisme, De sociale aspecten van het dogma, 
Utrecht-Antwerpen, Spectrum, 1952, 14,5 X 22 cm, 228 blz, 115 fr. 


Onze lezers kennen Pater de Lubac. In de gesprekken rond « Humani 
Generis» werd deze eminente theoloog maar al te veel besproken. In 1937 
liet hij in de reeks « Unam Sanctam » een boek verschijnen « Catholicisme », 
dat reeds in 1947 aan zijn vierde uitgave was. Ingaande tegen het verwijt 
dat het christendom slechts oog zou hebben voor het individu en nauwelijks 
voor de gemeenschap, heeft S. de gemeenschapsgedachte, « de grote bijbelse 
idee van de eenheid van het menselijk geslacht — gesticht en gevallen in 
Adam, hernieuwd in Christus en tot voltooiing groeiend in de Kerk, tot de 
verheerlijking van het Eindrijk — … met een weelde van voorbeelden uit 
de Vaders en de klassieke theologen toegelicht » In zijn inleiding vatte S. 
zelf de behandelde onderwerpen samen : « Het eerste deel laat het sociale 
karakter zien van de voornaamste artikelen van de geloofsbelijdenis, van 
de Kerk, de sacramenten en de hemelse zaligheid. Het tweede deel laat zien 
hoe dit sociale karakter bepaalde consequenties met zich brengt wat betreft 
de opvatting der historie ; het volstrekt enig karakter van het christendom ; 
de kwestie van de bijbel en het geestelijk verstaan van dit gewijde Boek ; het 
probleem van het heil der ongelovigen… Dit deel sluit met een studie over 
de geest van het katholicisme vanuit het perspectief van de missiearbeid. 
In het derde deel wordt eerst gesproken over de huidige stand der theolo- 
gie, daarna zien wij, hoe het katholicisme de waarde van de menselijke per- 
soon verhoogt, en tenslotte. hoe dit historisch en sociale karakter van het 
christendom niet zuiver tijdelijk en aards kan gezien worden» (blz. 10). 
Thans is dit werk vertaald in een keurige Spectrum-uitgave. De vertaler 
verwerkte de soms ingewikkelde zinnen van de Lubac tot een meer lees- 
bare tekst. Bovendien werd in bepaalde teksten de leer van de encycliek 
Mystici Corporis toegevoegd. De citaten uit Griekse en Latijnse schrijvers 
werden meestal vertaald. De lezing van dit grondig werk blijft echter in- 
spanning en een zekere vertrouwdheid met de theologie vragen. 


AR. 


— 


J. LEBON, Mer., Het wonder dat Maria is, Leuven, De Vlaamse Druk- 
kerij, 1953, 14,5 X 20 cm, 48 blz., 24 fr. 

Voor de inzet van het Mariaal Jaar heeft de Vlaamse Drukkerij de 
heruitgave bezorgd van het degelijk en door vroomheid gedragen brochuur- 
tje van Mgr. Lebon. Niemand zal de bevoegdheid van de Leuvense profes- 
sor emeritus in de Patrologie en de Geschiedenis der Middeleeuwse theo- 
logië betwisten; evenmin zal iemand twijfelen aan zijn kinderlijk op- 
rechte devotie tot O. L. Vrouw. Kort en bevattelijk heeft hij de Maria-leer 
uiteengezet rond twee hoofdgedachten : God en Maria, Maria en Wij. Wie 
noemde dit werk «een juweeltje van Maria-leer » ? 

AR. 


IDA FRIEDERIKE GOERRES, De last der anderen, Antwerpen, 
* Groeit, 1952, 13 X 19 cm, 132 blz. ; 


IDA FRIEDERIKE GOERRES, De last Gods, ibid, 100 blz. 

Door de uitgeverij ’t Groeit werden twee boekjes vertaald van de be- 
gaafde Duitse hagiografe, I. F. Görres, geb. Gravin van Coudenhove, op 
wier veelzijdige talenten wij vroeger reeds wezen (Coll. Gand. 1952, p. 
382). In het eerste bezint S. zich op de zelfstandige en onvervangbare taak 
en waarde van de christelijke naastenliefde ; zij schreef het in 1939 als 
antwoord op de aanmatigingen van de Staat, die de christelijke liefdadig- 
heidswerken als verouderd en minderwaardig wilde afschaffen en vervan- 
gen. In het andere «De last Gods» handelt zij over de ervaring van de 
godzoekende mens, die voelt dat zijn zoeken hem leidt naar een instelling, 
de Kerk, wier leden onder menselijk en cultureel opzicht hem zoveel trek- 
ken afstotend en onsympathiek lijken. In vorm van levendige tweegesprek- 
ken onderzoekt S. de levensmogelijkheden en de waarden van het christen- 
dom. Met de bedenkingen, die zij aan haar tegenstreefster in de mond legt, 
maakt zij zich het pleidooi voor de Kerk niet gemakkelijk. In het tweede 
boekje stalt zij zo werkelijk echte kleinmenselijke kanten van de Kerk 
voor ogen ; haar opwerpingen weet zij raak te formuleren en levensecht te 
kleuren. En die bezwaren neemt zij zeer ernstig : zo toont zij begrip voor de 
ongelovige en openheid voor de zwakheden van haar geloofsbroeders. Haar 
antwoorden zijn gegroeid uit de theologie, maar een theologie beleefd door 
mensen en liefst door heiligen. Want zij kent mensen en heiligen, en zij 
toonde ons hun moeilijkheden en hun strijd (cfr. « Het verborgen gelaat» ; 
« Gespräch über die Heiligkeit» ; « De zevenvoudige vlucht van Radegon- 
dis»). Soms lost zij de moeilijkheden wel eens meer door haar persoonlijke 
overtuiging en godsvrucht op dan door strict geldige argumenten. Maar 
misschien is dit grijpen naar het levende geloof de ware oplossing voor vele 
onoplosbare vragen. 

AR. 


G. VROMANT, CJ.C.M., De bonis Ecclesiae temporalibus (Museum 


Lessianum, Sectio theologica, n. 19), Editio tertia recognita, Bruxellis 


Edition de Scheut et Edition universele, et Brugis et Parisiis, Desclée De 
Brouwer, 1953, In-8, XIV - 334 p., 180 Ír: 
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In een vroeger nummer (Coll. Gand., t. III, 1953, blz. 80-81) mochten 
we de derde uitgave van P. Vromant’s «De Matrimonio» aankondigen. 
Thans ligt de derde, gans omgewerkte uitgave voor van een ander werk van 
de welbekende schrijver, nl. «De Bonis Ecclesiae temporalibus». Beide 
werken zijn speciaal aangepast voor missionarissen ; maar, terwijl in het 
eerste slechts enkele « quaestiones selectae» van het huwelijksrecht uit- 
voerig behandeld werden, geeft het thans besproken werk een volledige 
commentaar op gans het VIe deel van het III° Boek van de Codex. Die uit- 
eenzetting wordt daarenboven ingeleid door een eerste hoofdstuk, dat op 
voortreffelijke wijze de principiële kwestie van het recht van de Kerk op 
tijdelijk bezit uiteenzet (zie ook de zeer realistische bemerking op blz. 
17-18) ; ter gelegener stond wordt tevens een bondige verklaring gegeven 
van de voornaamste kwesties die met de bedoelde canones verband houden. 
Schrijver houdt telkens rekening met de recente verklaringen van de H. 
Stoel en heeft zijn bibliographie volledig bijgewerkt. Op die wijze is het 
werk een van de beste, zo niet de beste commentaar op dit deel van het 
kerkelijk Wetboek, die wij onvoorwaardelijk aan allen aanbevelen. 


o.D.R. 


FR. MARCHESI, S.J., Summula Iuris Canonici ad usum scholarum, vol. 
III, De Processibus, Alba, Editiones Paulinae, 24 X 16 cm, 304 p. Prijs : 
1.000 1. 

Het IVe deel van de Codex blijft gewoonlijk voor de niet-specialist 
een gesloten boek. Dat is mede te wijten aan het feit dat de behandeling 
ervan, ófwel te summier is, zoals in de meeste handboeken, ófwel, in tegen- 
overgestelde zin, afschrikt door een al te breedvoerige uiteenzetting in spe- 
ciale werken. Deze twee extremen wist Schr. te vermijden. In een vlotte 
tekst met klare onderverdelingen biedt hij ons een systematische behande- 
ling van het Procesrecht van de Kerk. De historische evolutie van de ver- 
schillende instituten en sommige speciale kwesties worden sober aangeduid 
in kleine letter. We menen dan ook dat Schr. over het algemeen in zijn opzet 
geslaagd is, hoewel misschien, van het standpunt van de student, sommige 
punten iets klaarder mochten omlijnd zijn, zo bv. de noties van « actiones 
possessoriae et petitoriae» ; terwijl in het hoofdstuk over de «extinctio 
actionum» met veel nut zou gewezen worden op het verschillend fun- 
dament van de praescriptie resp. in de contentieuze rechtszaken en de 
criminele acties. 


Wat de leer betreft, geeft Sch, overeenkomstig zijn opzet, alleen voor 
de belangrijke discussies een uiteenzetting van de verschillende argumen- 
ten, voor min belangrijke punten gaat hij niet op de betwisting in, maar 
geeft enkel terloops zijn persoonlijke mening. Voor de eerste soort noteren 
we slechts dat Schr. «delicta publica» van 1933, $ 1 verstaat in de zin van 
can. 2197, 1e (blz. 224-225) ; voor de interpretatie die « publicum » wil ver- 
staan in de betekenis van can. 1037, mocht evenwel, na de aanduiding der 
klassieke argumenten, de niet onbelangrijke aanwijzing van het nieuw 
Oosters Procesrecht (can. 1, $ 3) vermeld worden. 


Voor de tweede categorie vermelden we dat volgens Schr. ook een 
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«dolus incidens» kan aanleiding geven tot een eis van vernietiging van 
rechtshandelingen (blz. 114 ; zie in tegenovergestelde zin G. Fransen, « Le 
dol dans la conclusion des actes juridiques, Gembloux, 1946, blz. 381-386). 
Zijn mening dat een rechterlijke uitspraak geveld door een collegiaal tri- 
bunaal bestaande uit een paar aantal rechters, het vereiste aantal over- 
schrijdend, minstens in de gevallen voorzien door can. 1576, $ 1 (zie blz. 
186 vergeleken met blz. 202) absoluut nietig is, is niet zo zeker gezien een 
uitspraak van de Rota, coram Wijnen, 12 November 1949 (cfr. Monitor 
Eccles. t. 75, 1950, p. 71 ss.) 
O.D.R. 


A. KRIEKEMANS, Gezinspaedagogiek, Antwerpen, De Nederlandse 
boekhandel, 1953, 24 X 17,5 cm., 236 bl, gen. 95 fr., geb. 120 fr. 

De gezinspaedagogiek werd tot hiertoe ten onzent slechts zeer frag- 
mentair en dan meestal in vulgarizerende brochurevorm behandeld. Het is 
daarom verheugend dat Professor Kriekemans deze leemte aanvulde. Ieder- 
een zal toegeven dat hij dank zij zijn rijke ondervinding als vader, zijn 
kompetentie als hoogleraar in de psychologie en zijn degelijkheid als kris- 
ten de gewenste persoon was om een even wetenschappelijke als gezonde 
gezinspaedagogiek te schrijven. Enerzijds staat zijn werk op de hoogte van 
de recentste Angelsaksische, Duitse en Franse studies over de familie- 
opvoeding en anderzijds is het een parel van eenvoud, evenwichtigheid en 
kristelijk gezond verstand. Terzelvertijd is het de voortzetting van het- 
geen de traditie ons deed waarderen in zake familie en aanpassing aan oe 
moderne zielkundige en kulturele aanwinsten. 

Schrijver vangt aan met een reeks metaphysische beschouwingen over 
de mens als natuurwezen en als geest, en gevolgelijk over de menselijke 
wil als natuurwil en als kieswil ; deze beschouwingen zijn zeer fundamen- 
teel in de lijn van de opbouw van de mens tot volwassene. Wanneer hij dan 
in het licht hiervan bondig het wezen en de taak der gezinsopvoeding heeft 
bepaald, behandelt hij menigvuldige aspekten van de huwelijksvoorberei- 
ding : verre voorbereiding en onmiddellijke : de psychologie der geslachten ; 
de sexuele opvoeding ; juist begrip en konsekwent beleven van de liefde 
in het huwelijk ; goede manier van kiezen en verkeren. Op merkwaardige 
wijze beschrijft hij de funktionele opvoeding door het gezin en de gezins- 
struktuur : de echtelijke verstandhouding, de taak van vader en moeder, 
de verhouding ouders - kinderen, het geboortenummer en de verhouding 
der kinderen onderling. Dan volgt de taak van het gezin ten overstaan van 
de omgevende gemeenschappen : school, jeugdbeweging, beroep en roeping, 
land en natuur, volk, staat en stad, kerk en parochie. Tot slot komen nog 
enkele algemene beschouwingen omtrent de opzettelijke opvoeding in het 
gezin: het vormingsideaal, de ontwikkelingsfazen van de opgroeiende 
mens, de opvoedingsmiddelen, de opvoeder, enz. 

Zoals men ziet heeft men hier een voortreffelijke synthesestudie over 
de belangrijke problemen der familieopvoeding. Misschien is de stof te 
omvangrijk voor één boekdeel geweest. Vele soms zeer praktische kwesties 
worden ternauwernood genoemd; van verscheidene geciteerde studies 
wordt slechts het onderwerp vermeld. zonder dat de inhoud ervan ver- 


— 385 — 


verwerkt werd; in verband met sommige psychologische-ethische vragen 
krijgt men dikwijls slechts een paar aanduidingen. 

Iedereen echter die met de opvoeding van- en in onze kristelijke ge- 
zinnen begaan is en langs daar met onze beschaving en kultuur, moet Prof. 
Kriekemans oprecht dankbaar zijn. 

VAE: 


N. PERQUIN, Paedagogiek. Bezinning op het opvoedkundig verschijn- 
sel, Tweede herziene druk, (Berchmanianum - Serie. Exacte en Geestesweten- 
schappen in verband met de wijsbegeerte), Roermond - Maaseik, Romen en 
Zonen, 1952, 19 X 13 cm, 440 bl, gen. 185 fr, geb. 210 fr. 

Vergeleken met de eerste uitgave (cfr. Coll, Gand., 1950 blz. 196) is 
Pater Perquin’s nieuwe Paedagogiek zeer flink aangevuld. Alle grondge- 
dachten zijn gebleven, maar ze zijn veel systematischer en konsekwenter 
uitgewerkt. 

Paedagogiek is hier een autonome wetenschap geworden en niet een 
aantal samengeraapte gegevens aan andere wetenschappen ontleend. Het 
is een filosofische paedagogiek die vertrekt van uit een fenomenologisch 
onderzoek van het opvoedkundig verschijnsel om door te dringen tot de 
wezeriskern van de opvoeding : « hulp van de voor de uitgroei van het kind 
verantwoordelijke personen opdat het volwassen worde». Eens dit in het 
midden geplaatst wordt het opvoedingswerk onder alle aspekten en in al 
zijn dimensies onder ogen genomen. 

Vermits het boek een theoretische en wel filosofische behandeling is 
van de opvoeding, heeft het een positief karakter en houdt het zich weinig 
bezig met praktijk en fouten der opvoeding. De lezing ervan is echter op 
heel de lijn zeer suggestief voor het konkreet opvoedingswerk. Flink ge- 
schreven en keurig uitgegeven is dit werk zeer waardevol, niet enkel voor 
leraren in de opvoedkunde, maar ook voor allen die tot opvoeden geroepen 


zijn onder een of andere vorm. 
EVP: 


J. DUHR, S.J., L'art des Arts : Eduguer un enfant. Mulhouse, Salvator ; 
Parijs - Doornik, Casterman, 1953, 23 X 14 cm., 472 bl, 150 fr. 

Ieder menselijke aktiviteit van belang wordt voorbereid door jaren- 
lange opleiding en studie. Hierop maakt dikwijls de opvoeding van het 
kind door de ouders uitzondering. Zelfs goede wil en verantwoordelijk- 
heidsgevoel volstaan nog niet : er moet een juist inzicht voor handen zijn, 
dat dan in de praktijk doorwerkt. 

Eduquer un enfant is een praktische handeling voor opvoeding ten ge- 
rieve van de ouders. Het vangt aan met de beschrijving van het doel der 
opvoeding : de vorming van de volwassene, zo universeel mogelijk : naar 
lichaam en geest, als individu en als gemeenschapswezen, op zedelijk en 
kristelijk plan. In al die gebieden moet zelfmeesterschap en overwinning 
van het geweten boven het instinkt de volwassene karakteriseren, 

Van groot belang zijn voor de ouders een goed gebruik van hun gezag 
en een klaar inzicht in de verscheidene stadia welke jongens en meisjes in 
hun opgang naar volwassenheid doorlopen. In de beschrijving hiervan 
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toont schrijver zich voortreffelijk zielkundige en opvoeder. 

Op het einde van ieder hoofdstuk vindt men een «onderhoud met 
twee ’s avonds», een soort gewetensonderzoek voor de ouders. Het boek 
wordt besloten met een samenvatting onder vorm van maximes, een analy- 
tische tafel en een lijst van technische termen. 

Het is een eenvoudig en terzelfdertijd solied boek, in het praktisch 
bereik van vele mensen en zeer verantwoord. Het is een voortreffelijk op- 
voedingsboek voor onze moderne en tevens ernstig-kristelijke ouders. 

L. V.P. 


P.A. REY-HERME, Mentalité « religieuse » et perspective pédagogique, 
(Coll. Notre monde), Parijs, Téqui, 1952, 19 X 12 cm., 122 bl, 360 Fr. fr. 

Uit het kontakt dat schrijver had met religieuzen in het opvoedings- 
werk, is hem gebleken dat er bij hen een zekere instinktieve weigering be- 
staat om de perspektieven van de moderne pedagogie te aanvaarden, ja, 
zelfs om deze juist te begrijpen. Hij geeft hiervan de oorzaken aan : geeste- 
lijken zouden gewoon zijn alles kritiekloos, als gesneden. brood te aan- 
vaarden ; zij zouden a priori skeptisch staan tegen alle bevindingen der 
nieuwe paedagogie omdat deze met de erfzonde geen rekening houdt; 
bewust of onbewust zouden zij geneigd zijn alle opvoeding met de kloos- 
tervorming te assimileren. De inwerking van deze geestesgesteltenis wordt 
dan nagegaan op het gebied van de gehoorzaamheid, het zwijgen, de uit- 
drukkingsvormen van het godsdienstig leven, de affektloosheid, de over- 
dragerij, het uniform-systeem en het buitentijds karakter. 

De schijver is niet blind voor het onmetelijk goed dat religieuzen in 
het opvoedingswerk verricht hebben en nog verrichten. Hij twijfelt even- 
min aan de zeer goede bedoeling van vermelde opvoeders. Zijn feiten- 
materiaal is evenwel voor het grootste deel weergave van de werkelijkheid. 
Maar het probleem wordt hier verkeerd gesteld, wanneer de paedagogische 
fouten aan het religieus karakter van die opvoeders wordt toegeschreven en 
niet aan de verkeerde en onvolmaakte vormen ervan. 
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L. V.P. 


H. MUSSENER, Das katholische Eherecht in der Seelsorgepraxis, 
Düsseldorf, Patmos-Verlag, Dritte Auflage, 1950, 21,5 X 14,5 cm, 446 bl. 

Mgr Dr Müssener is grootvikaris en plebaan in Aken. Hij schreef dit 
handboek vooral met het oog op de praktijk der zielzorg ten gerieve van de 
Duitse klerus. De eerste helft van zijn boek is een bondige, doch zeer aku- 
rate kommentaar op de kanonieke huwelijkswetgeving der universele Kerk. 
Naast de canones van het wetboek zijn ook de romeinse uitspraken omtrent 
de verklaringen van het kerkelijk recht tot op de verschijningsdatum, in- 
gewerkt. Een paragraaf over de kerkelijke processen voor nietigverklaring 
van huwelijken is een zeer nuttig deel van deze verhandeling, dat in de 
meeste handboeken ontbreekt. 

Het tweede deel van het boek geeft een hele reeks aanhangsels in ver- 
band met het huwelijk : aldus de encycliek Casti connubii ; een kommen- 
taar erop ; verscheidene herderlijke brieven van het Duits episcopaat over 
het onderzoek de statu libero, de gemengde huwelijken en de pastorele be- 
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handeling ervan ; de Duitse staatswet op het huwelijk, het partikulier hu- 
welijksrecht van alle Duitse bisdommen, met vele praktische verordeningen 
bv. over het huwelijk van gesterilizeerden, het wederhuwen van weduwen 
van vermisten, enz. ; tenslotte formulieren. 

Dit werk is een zeer flinke synthese van huwelijksrecht en -pastoraal. 
Zoals men echter ziet, is het, vooral in het laatste deel, speciaal voor Duits- 
land bestemd. 

L. V.P. 


W. SCHOELLGEN. Arzt, Seelsorger und Kurpfuscher, Eine moral- 
psychologische studie, Würzburg, Echter-Verlag, 1949, 18,5 X 11 cm., 97 bl, 
1.80 DM. 


Dit boekje verscheen de eerste maal tijdens het Derde Rijk onder de 
titel « Christliche Tapferkeit in Krankheit und Tod », omdat schrijver toen 
verbod kreeg het onder de huidige titel uit te geven. Het wil van nut zijn 
voor allen die zich in kristelijke geest aan de zorg voor zieken en lijdenden 
wijden : hen inleiden in de psychologie van de zieken, hen bekend maken 
met de tragiek van het gewetensvol geneesheerberoep, de konkurrentie 
tussen geneesheer en kwakzalver. Naast dit alles bevat het ook een ver- 
handeling over euthanasie, over de sterkte en over de samenwerking tussen 


dokter en zielzorger. 
5 L.V.P. 


L. JADIN, Relations des Pays-Bas, de Liége et de Franche-Comté avec 
le Saint-Siège d'après les « Lettere di Vescovi» conservées aux archives 
vaticanes (1566-1779), (Bibliothèque de Institut Historique Belge de Rome, 
fasc. IV), Brussel-Rome, 1952, 25 X 16 cm, 640 blz. 


S. heeft uit het belangrijk fonds van het pauselijk archief, « Lettere 
di Vescovi >, 831 brieven verzameld, die in de jaren 1566-1779 tussen Rome 
en onze gewesten zijn uitgewisseld : 380 uit de oude Nederlanden, 150 uit 
Luik, 82 uit Franche-Comté, een tiental uit Holland en Trier, en 220 
Romeinse antwoorden. Zij worden chronologisch gerangschikt ; de inhoud 
is niet in extenso overgedrukt, maar getrouw en volledig samengevat. 
Deze belangrijke dokumenten betreffende de administratie onzer bis- 
dommen (aanbevelingsbrieven voor beneficiën, smeekschriften omtrent an- 
naten en andere pauselijke taksen, omtrent de benoeming van bisschoppen 
en abten, bisschoppelijke rechten en kerkelijke immuniteiten, betwistingen 
tussen bisschoppen en kapittels, kerkelijke discipline en exempties) en 
vooral de doctrinaire twisten omtrent Jansenisme en laxisme, en het door- 
voeren der Unigenitasbulle. In een korte inleiding geeft S. een overzicht 
van deze gegevens en doet er de belangrijkheid van uitkomen. Het werk 
is zeer verzorgd zowel wat de uitgave, als het kritische apparaat betreft. 
Het vormt een onmisbaar werkmateriaal voor de studie van onze eigen 
kerkelijke geschiedenis in deze drie belangrijke eeuwen, 
L.R, 
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J. BRODRICK SJ, De Heilige Franciscus Xaverius 1506-1552, Ant- 
werpen, Sheed & Ward, 1953, 23 X 15 cm., 448 blz, 195 fr. 


« Dit monumentale werk bereikt niet alleen een hoogtepunt in de 
hagiografische literatuur, het laat alles wat in het verleden over Franciscus 
geschreven is, ver achter zich. Op ongeëvenaarde wijze biedt dit werk een 
boeiend portret van de mens Franciscus, de onvermoeibare durver, subliem 
van onbaatzuchtigheid, tegen de bonte Oosterse achtergrond, vol luister 
en mysterie. Als uitgevers zijn wij fier dit prachtig boek te mogen aan- 
bieden aan de duizende, priesters en leken, die het met intens geestelijk 
genot zullen lezen ». Elkeen die het werk doorleest, zal moeten erkennen, 
dat aan deze woorden niets kan of mag worden afgedaan. Wij worden in 
de wereld van Franciscus binnengeleid door iemand, die er meesterlijk 
vertrouwd moet mede zijn, om het tegelijk op zo een eenvoudig-concrete 
en tevens kritisch-wetenschappelijke wijze te doen. Naarmate hij « moei- 
zaam doorgraaft naar de echte Fanciscus onder de hoge puinberg van 
vrome supplementen, die de misplaatste eerbied van biografen en uitgevers 
vier eeuwen lang op zijn nederig gebeente heeft opgeworpen», rijst vóór 
ons hoger de ware Heilige en wordt Gods werk in het beperkte mensen- 
leven. steeds duidelijker. Geen beter bewijs dan deze levensbeschrijving 
voor het feit, dat een Heilige er waarlijk bij wint, niet op de leest van de 
vrome heiligenvita geschoeid te worden. Het doet zo gezond aan, wanneer 
alles met de ware naam wordt genoemd. ú 

De uitgave is daarbij uitstekend verzorgd: een uiterst keurige ver- 
taling, passende illustraties en kaarten, een aangename druk, een sierlijke 
band… Het werk is inderdaad een beloftevolle inzet voor de gehele Graal- 
reeks, waarin het werd uitgegeven. 

L.R. 


F.M. STRATMANN OP, Die Heiligen und der Staat, Frankfurt-am- 
Main, J. Knecht-Carolusdruckerei, IV delen, 21 X 14 cm.: 


Jesus Christus, 1949, 170 blz. 

Petrus, Paulus, Die Martyrer, Helena, 1949, 174 blz. 

Athanasius, Ambrosius, Chrysostomus, Augustinus, 1950, 268 blz. 

Von Leo dem Grossen bis Nikolaus I, 1952, 213 blz. 

Een blijvend probleem voor de Kerk, dat zich in de verschillende _ 
perioden van haar geschiedenis op een eigen wijze heeft gesteld, vormt 
haar verhouding tot de wereldlijke maatschappij en haar staatkundige 
ordening. De moeilijkheden die zich hieromtrent hebben voorgedaan, de 
oplossing die eraan is gegeven, vormen een belangrijke brok kerkelijke 
geschiedenis. S. heeft zich tot doel gesteld dit probleem te belichten, niet 
door een theoretische verhandeling over de betrekkingen tussen Kerk en 
staat, maar door na te gaan, hoe de stichter zelf en de meest voorname ver- 
tegenwoordigers der Kerk dit probleem praktisch hebben opgelost. 

Het eerste boekdeel onderzoekt de wijze waarop het probleem zich 
voor Christus zelf stelde : hoe hij als hoogste souvereine macht op aarde, 
onderworpen was aan de staatkundige toestanden van zijn tijd en geprangd 


werd in de politieke spanning tussen Joods nationalisme en Romeinse over- 
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heersing, waarbij Hij tenslotte als slachtoffer viel der ontgoochelde Zeloten, 
die in hem een politiek redder hadden willen zien. De houding die Chris- 
tus in deze situatie heeft aangenomen, wordt als richtinggevend voorge- 
houden. 

Het tweede deel behandelt de botsingen der eerste Christen gemeen- 
schap met de Joodse en Romeinse staatsoverheid : de herhaaldelijke kon- 
flikten van Petrus en Paulus met deze overheden en hun beider leer over 
staatkundige en maatschappelijke ordening; de betekenis en de houding 
der martelaren. S. Helena vormt een overgangsfiguur tussen de heidens- 
Romeinse en de christelijk-Romeinse staat. 

Het derde deel onderzoekt hoe vier persoonlijkheden, Athanasius, Am- 
brosius, Chrysostomus en Augustinus tegenover de nieuwe verhouding van 
Kerk en staat stelling hebben genomen en het gevaar van caesaropapisme 
vanwege de staat en van verwereldlijking binnen de Kerk hebben bestre- 
den. Door Augustinus wordt de eerste uitgebreide christocentrische staats- 
opvatting uitgebouwd. 

Het vierde deel beslaat de zeer belangrijke periode van de val van 
het Romeinse Rijk en der barbareninvallen, waarbij de Kerk voor gans 
nieuwe problemen wordt gesteld, wat haar verhouding tot de wereldlijke 
maatschappij betreft: redding der vervallende maatschappij (Leo de 
Grote), bekering en ordening der nieuwe volkeren (Gregorius de Grote), 
verweer tegen het groeiende caesaropapisme van het Oosterse Rijk (Paus 
Martinus I, S. Maximus), samensluiten van de Kerk met het nieuwe Wes- 
terse Rijk (Nikolaus I). 

Deze beknopte aanduiding der behandelde stof toont voldoende aan, 
dat deze reeks tot een overzicht der uitwendige geschiedenis der Kerk 
(gedurende de oudheid en de vroege-middeleeuwen) in haar hoofdmomen- 
ten is uitgegroeid. Als heiligenliteratuur beschouwd, wordt uiteraard het 
uiterlijke aspect van het kerkelijk leven der behandelde figuren en minder 
de inwendige religieuze bezieling van hun activiteit in het licht gesteld. 
S. blijft zeer zakelijk in zijn beschrijving en weet steeds kritisch zijn 
historische bronnen te benutten. Deze reeks mag onder de ernstige histo- 
rische hagiografie worden ondergebracht. 

LR. 


E. VON SCHMIDT-PAULI, Bernhard von Clairvaux, Lebenstild, Düs- 
seldorf, Patmos, 1953, 22,5 X 16 cm, 435 blz, geb. 16.80 D.M. 


DANIËL-ROPS, Quand un Saint arbitrait Europe. Saint Bernard, (Le 
Livre Chrétien), Parijs, Fayard, 1953, 18,5 X 13 cm, 125 blz, gen. 
50 Fr. fr, geb. 225 Fr. fr. 


Het Bernardusleven van E. von Schmidt getuigt van een ernstige 
historische onderlegdheid der schrijfster, die echter evenzeer literair 
begaafd blijkt te zijn en het historisch materiaal in een boeiend en levendig 
verhaal weet te verwerken. Taal en stijl zijn eerder deze van een roman, 
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maar de historische gestalte van Bernardus, noch het tijdskader waarin hij 
wordt geplaatst, worden hierdoor geschaad. Zowel de innerlijke groei en 
gestalte van de grote kloosterstichter, als zijn intense en doctrinaire 
bedrijvigheid over geheel het Europa van zijn tijd, zijn er getrouw 
geschetst. Zo heeft het werk niets van de houterigheid van een louter 
wetenschappelijke studie, noch van de irreële schematisering of legenden- 
opstapeling van zovele heiligenlevens. 


Dezelfde lof verdient het kleinere, maar met evenveel historische ken- 
nis als literaire vaardigheid, hoewel meer in historiografische stijl gestelde 
werkje van Daniël Rops. Het is een herbewerking van het mooie hoofdstuk 
dat S. in «Eglise de la Cathédrale et de la Croisade» aan Bernardus 
wijdde. 


Wij prediken U Christus. Cisterciënser monniken van de XII eeuw 
beschouwen de Liturgische Jaarkring, Antwerpen, ’t Groeit, 1953, 24,5 X 
16 cm, 280 blz, geb. 180 fr. 

De fraters-novicen der Achelse Kluis verzorgden de keurige vertaling 
en smaakvolle uitvoering dezer reeks geestelijke teksten, uit de cister- 
ciënserschriften der Xlle eeuw samengelezen en gecentreerd rond de grote 
mysteriën van het liturgisch jaar. Zij brengen ons in onmiddellijk kontakt 
met de specifieke christocentrische godsvrucht en de verering van Christus’ 
mensheid, die door Bernardus en zijn school zo sterk op de voorgrond wer- 
den geplaatst. Beter dan theoretische uiteenzettingen voeren ze ons binnen 
in de cisterciënser-spiritualiteit der XlIle eeuw. 

Het was de overtuiging der verzamelaars dat deze teksten, die zo klaar 
en diep Gods liefde in de Christusmysteriën belichten, de godsvrucht van 
de moderne gelovige kunnen verrijken en verinnigen en hem daadwerke- 
lijker kunnen laten deelnemen in de liturgische godsvrucht van de Kerk. 

De initiaalversieringen, band en bandomslag zijn door een der fraters 
met zorg uitgevoerd, waardoor het werk er mooi voorkomt. Achteraan is 
een korte biografische nota der geciteerde auteurs toegevoegd. 


L.R. 


TH. MERTON, Quelles sont ces plaies ? Parijs, Desclée-de Brouwer, 
1953, 20 X 13 cm, 198 blz. 

Dit is het eerste werkje dat Th. Merton schreef na zijn kloosterintrede 
Met veel wijding beschrijft hij de Vlaamse heilige der XIIe eeuw naar de 
oorspronkelijke Vita van Thomas van Cantimpré, die 16 jaar lang de 
Heilige kende en volgde. S. weidt minder uitvoerig uit over de uitzonder- 
lijke mystieke gebeurtenissen in Lutgardis’ leven, dan wel over de speci= 
fieke deugden en de hoofdmotieven van haar geestelijke persoonlijkheid 
en over de mystieke leer van de Heilige en van haar kloosterschool. Th. 
Merton moet niet meer aanbevolen ; zijn latere werken hebben reeds zijn 
schrijverstalent en zijn geestelijke diepgang voldoende bekend gemaakt. 


L.R. 


ent EAT RE 
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J. LORTZ, Der unvergleichliche Heilige. Gedanken um Franziskus von 
Assisi, Düsseldorf, Patmos, 1952, 20 X 14 cm., 80 blz, 4,80 DM. 

In diep religieuze bezinning zoekt S. de geestelijke physionomie van 
Franciscus te benaderen : welke de diepste geestelijke ervaring is, die dit 
leven bezielde, er de ongelooflijke stootkracht aan gaf en Franciscus maakte 
tot de « Unvergleichliche Heilige », die ook voor onze tijd een zeer konkrete 
en aangepaste boodschap brengt. 

L.R. 


J. COENEN, Een onbekende Limburgse Heilige : Ida van Boolen, 
Maaseik, Van der Donck, 25 X 16 cm, 100 blz. 

Het loont de moeite het werkje van Dr Kan. Coenen door te lezen : 
de « onbekende Heilige » wordt er tot een zeer vertrouwde belangwekkende 
figuur onzer Neder-Lotharingische gewesten van de XIe eeuw. Afkomstig 
uit het beroemde geslacht van de graven der Ardennen, die van 959 tot 1100 
het hogergenoemde gebied tussen Rijn en Schelde als hertogen regeerden, 
werd zij in het Limburgse grootgebracht, waar haar familie in nauwe 
betrekking stond met het klooster van Munsterbilzen, dat later ruim zal 
begiftigd worden. Na haar huwelijk met de graaf van Boolen (Boulogne) 
kreeg zij drie zonen : Godfried, de latere graaf van Bouillon en held van 
de eerste kruistocht; Boudewijn, de eerste koning van Jerusalem en 
Eustachius, die zijn vader in Boolen opvolgt. Haar familie was in betrek- 
king met keizer- en koningsfamilies, betrokken in alle grote betwistingen 
van die tijd, herhaaldelijk ter bescherming geroepen van de pausen, waar- 
onder haar eigen oom als Gregorius IX een voorname plaats innam. Dit 
alles wordt nauwkeurig onderzocht, vooral echter het leven van Ida en 
haar verering. Het werkje is dus strikt geschiedkundig opgevat, en zal 
door al wie in onze vroeg-middeleeuwse geschiedenis belang stelt, met 


vrucht worden doorgelezen. 
LR. 


P. CARPENTIER, Saint Laurent O'Toole (Saint Laurent d'Eu) Arche- 
vèque de Dublin (1128-1180). La Conquête anglaise en Irlande, (Les 
Saints), Parijs, Gabalda, 1953, 18,5 X 12 cm, 158 blz. 

Na een overzicht van de politieke en godsdienstige situatie van Ierland 
in de XIe eeuw, verhaalt S. zakelijk en bondig de opvoeding, het klooster- 
leven en de aartsbisschoppelijke loopbaan van O'Toole. Daaruit blijkt de 
uitzonderlijk belangrijke rol, die de grote aartsbisschop speelde in de her- 
vorming der Ierse Kerk, maar vooral in de dramatische toestanden, die 


de Engelse verovering in Ierland schiep. 
L.R. 


REMY, Pourpre des Martyrs, Parijs, Fayard, 1953, 22 X 13,5 cm., 
380 blz. ” 
S. maakt zich tot tolk van de talrijke uit China verbannen missi- 
onarissen, om de vreselijke kerkvervolging die er op onze dagen heerst 
en 3.700.000 katholieken bedreigt, aan de christenen uit de vrije landen 


En 


bekend te maken. Een verhaal dat elk rechtgeaard mens doet huiveren 
van verontwaardiging voor de mensonwaardige wreedheden en methodes, 
die zgz. de vestiging van de bestuurlijke, financiële en apostolische zelf- 
standigheid der Chinese kerk, moeten bewerken, maar praktisch de totale 
uitroeiing bedoelen der katholieke Kerk, de enige ernstige tegenstander 
voor het communistisch regime, in China. 

Wat S. verhaalt steunt op het relaas van ooggetuigen of op goed 
gedokumenteerde missietijdschriften. Het is een plicht voor alle christenen 
zich over het lot dezer vervolgde Kerk op de hoogte te stellen. De werken 
die zich hiervoor inspannen, verdienen vanzelfsprekend een brede ver- 
spreiding. 

L.R. 


De Basiliek van Koekelberg, Propaganda uitgaven A. Bosmans, G. De- 
fosse, 30, Meerstraat Brussel en J. Stockmans, 3, Van Rijswijcklaan, Ant- 
werpen, 1953, 27,5 X 21,5 cm, 14 blz. + 146 foto’s. 

Graag bevelen wij dit mooie album aan, dat onze nationale basiliek 
in het middelpunt van de belangstelling der katholieke bevolking wil 
brengen. De bouwmeester P. Rome geeft vooraf een korte schets van het 
ontstaan van het plan der basiliek en van de uitvoering tot op onze dagen. 
Dan volgen 78 bladzijden foto’s, die vanaf het eerste begin het traagzaam 
volhardende werk laten bewonderen: de eerste steenlegging, koninklijke 
en hoge kerkelijke bezoeken, de reusachtige grondwerken, oprijzen van het 
middendeel, overbrenging der relieken van S. Albertus, kunstschatten, 
de plechtige consecratie van 1951. alles wordt ons voorgetoverd in mooi 
gekozen en verzorgde foto’s. Moge dit album een ruime verspreiding 
vinden. 

L.R. 


PH. VAN ISACKER, Tussen Staat en Volk, Nagelaten mémoires, Ant- 
werpen Sheed & Ward, 1953, 22 X 14 cm., 259 blz, 175 fr, luxe-uitgave, 
285 fr. 

Deze nagelaten mémoires van oud-minister Van Isacker (1884-1951), 
in de jaren 1942-44 geschreven en oorspronkelijk niet voor publicatie 
bestemd, vormen een merkwaardige bijdrage tot dieper inzicht in een 
belangrijk brok politiek leven van ons land. 


Na het verhaal van zijn kinds- en jeugdjaren, zijn wetenschappelijke 
en politieke aktiviteit in de verwarde situatie na de eerste wereldoorlog, 
volgt een uitgebreid overzicht van zijn ministeriële loopbaan, achtereen- 
_ volgens aan de departementen van Verkeerswezen, Nijverheid en Arbeid, 
Arbeid en Sociale Voorzorg en Economische Zaken (1931-1938). De moei- 
lijkheden der opeenvolgende ministerievormingen, de belangrijkste pro- 
blemen der verschillende departementen, de persoonlijke kontakten met 
de Vorst en de leidende politieke personaliteiten, de aktiviteit en ver- 
houding van regering en parlement worden klaar en eerlijk geschetst. 
Politiek inzicht en politieke wijsheid spreken uit dit werk. Het is een 
dokument van waarde over de lastige jaren van ons politiek leven vóór de 
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tweede wereldoorlog. Het is vooral een getuigenis, dat eerbied afdwingt 
voor een man, wiens gehele politieke loopbaan een onbaatzuchtig dienen 


van zijn volk is geweest. 
L.R. 


… P. HEATH, O.F.M., Alleenspraken. Richtlijnen voor de Christelijke 
Volmaaktheid, uit het Latijn vertaald door H. Goossens, O.F.M. (Nr 6 uit de 
reeks Gekruiste Handen), Mechelen, S. Franciscusdrukkerij, 1953, 19 X 
14 em, 194 blz, 50 fr. 


De eerbiedwaardige Pater Paulus Heath, O.F.M., werd op 16 December 
1599 te Petersborough uit Anglicaanse ouders geboren. De studie van de 
werken der Kerkvaders en de polemieken tussen S. Robertus Bellarminus 
met Whitaker wekte in hem het verlangen om katholiek te worden. Hij 
verliet Engeland en werd te Dowaai in 1622 door George Muscott in de 
Kerk opgenomen. Later werd hij Minderbroeder en stierf als martelaar in 
1643. Onder zijn nagelaten werken zijn de Alleenspraken het meest be- 
roemd. Deze nieuwe Nederlandse vertaling werd gemaakt op de tekst van 
de tweede Latijnse uitgave die te Florence-Quaracchi verscheen in 1885. 


P.L. 


MGR K. CRUYSBERGHS, Sint Paulus en de priester, Leuven, De 
Vlaamse drukkerij, 1952, 23 X 15 cm, 172 blz, 60 fr. 


Dit boek, met kunde en liefde geschreven, leert ons S. Paulus beter 
kennen en zijn woord met meer aandacht beluisteren. Het is uit vier delen 
samengesteld waar achtereenvolgens wordt gehandeld over S. Paulus’ 
leven en apostolaat, S. Paulus als priester, S. Paulus tot de priesters te 
Milete, S. Paulus’ Herderlijke brieven. Het doet immer deugd het hartelijk 
betoog, het: wijdse woord en de meeslepende stijl van Vlaanderen’s groot- 
ste kanselredenaar te lezen. Oprecht aanbevolen. P.L. 


Innig bidden, keuze uit onze Middeleeuwse Gebedenschat uitgegeven 
door het Ruusbroecgenootschap. Inleiding en omzetting door G. ACHTEN, 
SJ. Tielt, Lannoo, 1953, 13,5 X 9 cm., 145 blz, ing. 35 fr, geb. 50 fr. 


De bloementuin van « Ons Geestelijk Erf» is, met het verschijnen van 
dit mooi boekje, een heerlijk bloemenperkje rijker geworden. Deze bloem- 
lezing van Middeleeuwse gebeden vormt als een klein Middeleeuws drie- 
luik, waarvan het middenluik de Christusgebeden bevat en de twee zij- 
delen: de Drievuldigheids- en Mariagebeden. Die gebeden bevatten een 
kern van rijke geloofsinhoud, die niet koel en abstract, maar hartelijk en 
warm doorleefd worden uitgedrukt. Omdat die gebeden meestal voor 
kloosterzusters waren bestemd, getuigen vele ervan van een vrouwelijke 
fijnzinnigheid en kiesheid van gevoelens. Van een innige en persoonlijke 
liefde tot de Heer Jezus en tot Zijn heilige Moeder, zijn deze gebeden ver- 
vuld. Aan allen, die eenvoudig en innig willen bidden, weze dit boekje 
oprecht aanbevolen. P.Ú: 
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BETHANIE, Bidden tot Jesus’ Hart, Tielt, Lannoo, 1953, 17 X 11 cm, 
200 blz. 

Dit boekje bevat gebeden tot Jesus’ H. Hart. In het eerste deel 
zijn gebeden opgenomen, die op een plechtige, eerherstellende toewijding 
van afzonderlijke personen en gemeenschappen voorbereiden, alsook 
gebeden die deze toewijding vertolken. Het tweede deel bevat gebeden 
waarin zulk een toewijding beleefd wordt. — In de H. Hart-encycliek 
Miserentissimus schreef Paus Pius XI: «als men dit Hart op de juiste 
wijze vereert, dient men God volmaakt en komt men op de beste wijze 
tot de heiligheid ». Deze uitspraak van het kerkelijk gezag toont het belang 
van de H. Hartdevotie voor deze tijd ; omdat dit boekje zo voortreffelijk 
de godsvrucht tot het H. Hart van Jesus aanwakkert, weze het oprecht 
aanbevolen. 

P.L. 


S. EXC. MGR THEAS, L'évêque dans Eglise, Toulouse, Apostolat de 
la Prière, 1953, 15 X 11 cm, 48 blz. 

De bisschop van Lourdes zet in dit boekje de betekenis van de bisschop 
in de katholieke Kerk uiteen. Hij doet het aan de hand van het Evangelie, 
van S. Paulus en S. Jan, van S. Ignatius van Antiochië, van S. Thomas 
van Aquino, van het «Pontificale Romanum», van Leo XIII en van 
Pius XII. 


P.L. 


P. MARINUS, O.M.I., Parochie en missie, Mechelen, S. Franciscus- 
drukkerij, 20 X 15 cm., 48 blz, 20 fr. 

Dit boekje werd met overtuiging en geestdrift geschreven, met de 
bedoeling de parochiemissie aan de hedendaagse tijd aan te passen. Het 
is verdeeld in vier hoofdstukken waar de auteur achtereenvolgens handelt 
over de betekenis en het doel van de Missie, die altijd in dienst moet staan 
van de parochie, maar die anderzijds moet worden voorbereid, uitgewerkt 
en beleefd door alle parochianen. Daarom, het spreekt van zelf, zal de 
parochie meer apostolisch en veroverend moeten worden. Want «in de 
vuurlijn » kunnen alleen goede soldaten het volhouden. 

En 


Jaarboek van de katholieke pers in België, Antwerpen-West, Halewijn- 
laan, 92, 1953, 21 X 14 cm, 212 blz. 


Dit jaarboek werd uitgegeven door het Studiecentrum voor Zielzorg en 
Predikatie. Het geeft een overzicht van de katholieke pers en van de niet- 
katholieke dagbladen en periodieke uitgaven die in België verschijnen of 
verspreid worden. Al die uitgaven werden geklassificeerd volgens de vast- 
gestelde morele normen. Het lijdt geen twijfel dat zulke uitgave met derge- 
lijke morele klassificatie tot in de minste détails juist en volledig moet 
zijn, of anders geeft zij aanleiding tot heftige kritiek. Deze is inderdaad 
niet uitgebleven en kan dienen om de uitgave 1954 te verbeteren en aan 
te vullen. 
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